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भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


प्राचीन भारतीय संस्कृति का सरल, सुबोध एवं प्रामाणिक दिग्द्शेन 


लैखक 


हरिदत्त वेदालंकार, एम० ए० 
गुरुकुल विश्वविद्यालय, कांगड़ी 


प्रस्तावना-लैखक 
ज चन शी * 
पच-न्द्र वद्यालकार 
ग्रध्यत्न हिन्दी-साहि त्य-सम्मेलन , जसंयाग 


सर्वोदय साहित्य मन्दिर. 
हुसनी अरून रेड, हैद्गाबाद ( दृ. ) ने. २ 


१६४२ 
आत्माराम एण्ड संस 
पुस्तक-प्रकाशक तथा विक्रेता 
कश्मीरी गेड 
दिल्ली ६ 


प्रकाशक 

रामखाल पुरी 
आ्रात्माराम एण्ड संस 
कश्मीरी गेट, दिल्‍ली । 


प्रथम संस्करण, १६४६ 
द्वितीय संशोधित संस्करण, १६२२ 
मूल्य छः रुपये 


मुद्गरक 

श्यामकुमार गगे 
हिन्दी प्रिंटिज्न प्रेस 
क्वीन्स रोड, दिल्ली । 


प्रतावना 


श्री हरिदत्त वेदालंकार का 'भारत का संस्कृतिक इतिहास 
हमारे देश के विद्याथियों में अपने देश के इतिद्दास के लिए रुचि 
पैदा करेगा ओर उनके ज्ञान की सतह को ऊपर उठायगा इसकी पूरी 
आशा है । 

भारतीय इतिहास की कहानी को लेखक ने सरल, रुचिकर 
ओर बुद्धिग्राद्य रूप में पेश किया है | मके आशा है कि हमारे 
विद्यार्थी इससे पूरा लाभ उठायँगे । 


५ 
दुगाकुण्ड, बनारस 
४ अक्तूबर १६४६ जप चन्द्र 


द्वितीय संस्करण की भूमिका 


लेखक को इस बात की प्रसन्नता हे कि उसके सांस्कृतिक इतिहास का 
पहला संस्करण इतना लोकप्रिय हुआ कि बहुत जल्दी समाप्त हो गया | यह 
हमारे देश में सांस्कृतिक विषयों के प्रति. बढ़ते हुए अनुराग का शुभ लक्षण है । 
साधारण जनता तथा विश्वविद्यालयों के विद्यार्थियों ने निश्चय ही इससे बड़ा 
लाभ उठाया है। दूसरे संस्करण में दो नये अध्याय जोड़े गए हैं, जिनमें प्रागेति- 
हासिक युग में भारत में आने वाली विविध जातियों द्वारा भारतीय संस्कृति 
के विकास में दिये गए सहयोग, मोहेझ्लोदड़ो की सभ्यता तथा मोय, सात- 
वाहन और कुशाण की संस्कृति का प्रतिपादन हे । अन्य सभी अध्यायों को 
संशोधित एवं परिवर्धित किया गया है। अन्त में दो परिशिष्ट ओर अनुक्रमणिका 
बढ़ाई गई हैं। पहले परिशिष्ट में संस्क्र-विषयक संस्क्त के प्रसिद्ध प्रन्थों तथा 
लेखकों का काल बताया गेया है ओर दूसरे में सांस्कृतिक दृष्टि से महत्त्वपूण 
प्राचीन भोगोलिक स्थानों के आधुनिक रूप दिये गए हैं। अनुक्रमशणिका 


तेयार करने के लिए में सौ० सुधामयी का आभारी हूँ । 
गुरुकुल कांगडी ८. शा 
हब हरिदत्त वेदालंकार 

घ जा घ 


प्रथम संस्करण की भूमिका 


इस पुस्तक का उद्द श्य प्राचीन भारतीय संस्क्रृति के सत्र पहलुआं का 
सरल एवं सुबोध रूप से संक्षिप्त तथा प्रामाणिक दिग्दशन कराना है। यह 
बड़ी प्रसन्नता की बात हे कि स्व॒तन्त्रता-प्रात्ति के बाद जनता का इस विषय में 
अनुराग निरन्तर बढ़ रहा है ओर जिश्वविद्यालय अपने पाख्य-क्रमों में इसका 
समावेश कर रहे हैं। यह पुस्तक विभिन्न विश्वविद्यालयों के पाख्य-क्रम को ध्यान 
में रखते हुए लिखी गई है, उनमें वशित सभी विपयों का इसमें संज्षिप्त एवं 
सारगभित प्रतिपादन है। आशा है कि विश्वविद्यालयों के छात्रों के लिए यह 
पुस्तक उपयोगी होगी तथा प्राचीन संस्कृति के सम्बन्ध में जिज्ञासा रखने वाले 
सामान्य पाठक भी इससे लाभ उठा सकेंगे । 

पुस्तक के पहले अध्याय में भारतीय संस्कृति की महत्ता, सभ्यता और 
संस्क्रति के स्वरूप, तथा हमारे देश की सांस्कृतिक एकता की महत्त्वपूण विशेष- 


भूमिका ५ 


ताओं पर प्रकाश डाला गया है ओर विभिन्न राजनीतिक युगों की सांस्कृतिक 
उन्नति का संक्षिप्त निर्देश हे। इस अवतरणिका के बाद दूसरे से तेरहवें अध्यायों 
तक वबदिक, सहाकाव्य-काली न, गुप्त, राजपूत (मध्य) युगीन सांस्कृतिक दशा का 
तथा बौद्ध, जेन, भक्ति-प्रधान पौराणिक हिन्दू-धर्म, ब्ृहत्तर भारत, वर्णु-ब्यवस्था 
भारतीय दशन, शासन-प्रणाली, शिक्षा-पद्धति तथा कल्ला आदि सांस्क्रति के 
महत्त्वपूर्ण अंगों का विवेचन है, हिन्दू धम और इस्लाम के पारस्परिक संपक 
के परिणामों का भी उल्लेख हे । चोदहवें अध्याय में भारतीय संस्कृति की 
विशेषताओं ओर उसके भविष्य पर विचार किया गया है। पन्द्रहवें अध्याय 
में अधुनिकर भारत के सांस्कृतिक नव जागरण का वर्णन हे, इसमें ब्राह्मगसमाज 
आय-समाज आदि धामिक आन्दोलनों, सती-प्रथा के निपेध से हिन्दू-कोड 
तक के सामाजिक सुवारों, वत्तमान भारत के वज्ञानिक विकास, साहित्यिक 
उन्नति ओर कलात्मक पुनजांग्रति का संक्षिप्त उल्लेख हे 

पुस्तक की कुड् प्रधान विशेषताओं का वणन अनुचित न होगा। 
इसकी भाषा और शेली अत्यन्त सरल और सुत्रोध रखी गई है । इसमें इस 
बात का प्रयत्न किया -मया है कि प्रत्येक युग और सांस्कृतिक पहलू के अधिक 
विस्तार में न जाकर उप्तकी मुख्य बातों की ही चचा की जाय, विभिन्न विपयां 
का काल - क्रमानुसार इस प्रकार वर्णन किया जाय कि सारा विपय् 
हस्तामलऋत्रत्‌ हो जाय। पाठक ओर विद्यार्थी स्पष्ट रूप से यह जान सकें कि 
हमारी संस्क्रति में को न-सी संस्था, प्रथा, व्यत्रस्था, कला-शेली दाशनिक विचार 
किस समय और किन कारणों से प्रादुभू त हुए। उदाहरणाथ जाति-भेद का 
वैदिक, मोयं, सातवाहन, गुप्त तथा मध्य युगों में केसे विकास हुआ, इसका 
संज्षिप्र वणन किया गया है। इस प्रकार धम तथा अन्य ज्ञेत्रों में भी सांस्कृतिक 
उन्नति की क्रमिक अवस्थाओं का निदशन है| भारतीय कला वाले अध्याय में 
न केवल भारतीय कला की विशेषताओं तथा उसकी विभिन्न शैलियों का 
परिचय दिया गया हे किन्तु उनके स्वरूप को स्पष्ट करने के लिए १४ चित्र भी 
दिये हैं, चित्रों का चुनाव इस दृष्टि से किया गया है कि इनमें भारतीय कला के 
सभी कालों के एक दो उत्तम नमूने आ जायें | लेखक कुछ अधिक चित्र देना 
चाहता था किन्तु पुस्तक के जल्दी में छपने के कारण, उसे इतने चित्रों से ही 
संतोष करना पड़ा है । अगले संस्करण में वह इस दोष को पूरा करने का भरसक 
प्रयत्न करेगा। सात चित्र भारतीय पुरातक्ष्ब-विभाग की कुपा से प्राप्त हुए हैं। 
इनके प्रकाशित करने की अनुमति प्रदान करने के लिए में इस विभाग का 
अत्यन्त आभारी हूँ। बाकी चित्र श्री जयचन्द्र जी विद्यालंकार के 'इतिहास- 


६ भूमिका 
प्रवेश” से लिये गए हैं | इनके लिए तथा पुस्तक की भ्रस्तावना के लिए में पंडित 
जी का कृतज्ञ हूँ । विदेशों में भारतीय संस्कृति का प्रसार स्पष्ट करने के लिए 
एक मान-चित्र भी दिया गया हे । 

इस पुस्तक को लिखने में जिन ग्रन्थों से सह।यता मिली है, अन्त में 
उनका निर्देश भी कर दिया गया हे । लेखक इन सब ग्रन्थकारों का ऋणी हे । 
इस पुस्तक की प्रतिलिपि में त्र० नारायण ने तथा मान-चित्र तैयार करने में 
त्र० केशव ने बड़ी सहायता की द्ै। इसकी छपाई में प्रकाशकों तथा 
श्री भीमसेन जी का जो सहानु भूतिपूण सहयोग मिला है, लेखक इसके लिए 
उनका कृतज्ञ हे । 

यदि यह पुस्तक छात्रों तथा भारतीय संस्कृति के प्रेमियों को इ स विषय 
का ज्ञान करा सके और इसके प्रति अतुराग उत्तन्न कर सके तो लेखक अयना 
प्रयत्न सफल सममेगा। 


गुरुकुल कांगड़ी 
११ नवम्बर १६४६ हरिदत्त वेदालंकार 
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'लिऋ्मल्यर्य 
कक. 
अयकाका 


सहायक ग्रन्थ-स्तची 


(क) भारतीय संस्कृंत-विषयक सामान्य पुस्तके 


. दिक्षयारा१8॥8 (/॥९0॥०/'फ (/0॥]70006--(/प४॥ प्रा'8] 


नतिरा892० ० 749. 


है, ९, ऐपरछशप--विाातप (॥ए॥2०0॥0, 

, 3. ै, (00ए--॥6 छिफज्ाप॑ ण वशातवाशा (प्र।पा'8 (0७. एगारए,) 
, ।)पा8--पतींका (प्राप्र/8 (('एप्र/७ एए०७४५) 

, िणा॥8--तातीशांडा) शातवे 8 4४)७॥ा80०]) (९४), ७7.) 

), 7९, ॥', 8090॥0--7॥० 879]|शाव0प्रए/ 80 एछ88 0, 

, लें, ४, 9७7'087--00॥७ ]॥70प72)7 ॥॥० 0265, 

. चें०गव, (१, 4, ॥.--॥० 5007 ० शितीशा (।शश्क्वा0, 

0, ७४ शैपश--ातवा8, तक है (शत) [९०८ एड, 

- चै%ण8ीक' 68] >टीा।।प-76 ॥2800ए0१'ए ० वात. 

, शिवदत्त ज्ञानी--भारतीय संस्कृति (भारतीय विद्या भवन, बम्बई) 

. रामजी उपाध्याय--भारत की प्राचीन संस्कृति (किताब महल, इलाहाबाद) 
, वमानन्द कोसाम्वॉ--भारतीय संश्कृति और अहिंसा । 


( हिन्दी ग्रन्थ रत्नाकर, बम्बई ) । 
(स््र) भारतीय इतिहास-सम्बन्धी निम्न पुस्तकां में 
भारतीय संस्कृति के विभिन्‍न पहलुओं का विस्तृत 
परिचय मिलेगा-- 


, ज़यचन्द्र त्रिद्ालंशर--भारतीय इतिहास की रूपरेखा । 

. जयचन्द्र विद्यालंकार--इतिहास-प्रवश । 
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भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


पहला अध्याय 
विषय-प्रवेश 


भारतीय संस्कृति विश्व के इतिहास में कई दृष्टियों से विशेष महत्त्व 
रखती है । यह संसार को प्राचीनतम संस्कृतियों में से है। मोहेंजोदड़ो की 
खुदाई के बाद से यह मिस्र और मेसोपोटेमिया की सबसे 
भारतीय संस्कृति पुरानी सभ्यताओं के समकालीन समभी जाने लगी है। 
की महत्ता प्राचीनता के साथ इसकी दूसरी विशेषता अमरता हे। 
चीनी संस्कृति के अतिरिक्त पुरानी दुनिया की अन्य सभी 
-मेसोपोटेमिया की सुमेरियन, असीरियन, बेबिलोनियन ओर खाल्दी प्रभ्नर्ति 
तथा मिस्र, ईरान, यूनान ओर रोम की--संस्कृतियाँ काल के कराल गाल में 
समा चुकी हैं, कुछ ध्वंस-विशेष ही उनकी गौरव-गाथा गाने के लिए बचे हैं 
किन्तु भारतीय संस्कृति कई हजार वष तक काल के क्र र थपेड़ों को खाती हुई 
आज तक जीवित है। उसकी तीसरी विशेषता उसका जगदूगुरू होना हे । 
उसे इस बात का श्रेय प्राप्त हे कि उसने न केवल इस महाद्वीप-सरीखे 
भारतवष को ही सभ्यता का पाठ पढ़ाया अपितु भारत के बाहर भी बहुत बड़े 
हिस्से की जंगली जातियों को सभ्य बनाया, साइबेरिया से सिंहल (श्रीलंका) 
तक ओर मडगास्कर टापू, इरान तथा अफगानिरतान से प्रशांत महासागर के 
बोनियो, बाली के द्वोपों तक के विशाल भू-खण्ड पर अपना अमिट प्रभाव 
छोड़ा । सवाज्जोणता, विशालता, उदारता और सहिष्णुता की दृष्टि से अन्य 
संस्कृतियाँ उसकी समता नहीं कर सकतीं । 
इस अनुपम ओर विलक्षण संस्कृति के उत्तराधिकारी होने के नात इसका 
यथाथ ज्ञान प्राप्त करना हमारा परम आवश्यक कतव्य है | इससे न-केवल हमें 
उसके गुण, प्रत्युत दोष भी, मालूम होंगे । यह भी ज्ञात होगा कि किन कारणों 
से उसका उत्कष और अपकष हुआ । इसमें तो कोई सन्देह नहीं कि भारतीय 
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संस्कृति का अतोत अत्यन्त उज्ज्बल था, किन्तु हमारा कतंव्य है कि हम 
भविष्य को भूत से भी अधिक उज्ज्वल ओर गौरवपूर्ण बनाने का प्रयास 
करें । यह सांस्कृतिक इतिहास के गम्भीर अध्ययन से ही सम्भव है। 
किन्तु इससे पहले संस्कृति के स्वरूप तथा भारतीय संस्क्रति की भोगोलिक 
ओर ऐतिहासिक प्रठ्ठभूमि का सामान्य परिचय आवश्यक है । 
संस्कृति का शब्दाथ है उत्तम या सुधरी हुई स्थिति | मनुष्य स्वभावतः 
प्रगतिशील प्राणी है । बह बुद्धि के प्रयोग से अपने चारों ओर की प्राकृतिक परि- 
स्थिति को निरन्तर सुधारता और उन्नत करता रहता है । ऐसी 
सभ्यता और प्रत्येक जीवन-पद्धति, रीति-नीति, रहन-सहन, आचार-विचार 
संस्कृति. नवीन अनुसंधान ओर आबिष्कार, जिनसे मनुष्य पशुओं 
ओर जंगलियों के दर्ज से ऊँचा उठता है तथा सभ्य बनता 
है, सभ्यता और संस्कृति का अंग है | सभ्यता ((४ज्ा2#8(400) से मनुष्य के 
भौतिक क्षेत्र की और संस्क्रति (2॥॥प०) से मानसिक क्षेत्र की प्रगति सूचित 
होती हे । प्रारम्भ में मनुष्य आँवी-पानो, सर्दी-गर्मी सब-कुछ सहता हुआ 
जंगलों में रहता था, शनेः-शने: उसने इन प्राकृतिक विपदाओं से अपनी रक्षा 
के लिए पहले गुफाओं ओर फिर क्रमशः लकड़ी, इंट या पत्थर के मकानों 
की शरण ली, अब वह लोहे और सीमेण्ट की गगन-चुम्बी अट्टालिकाओं का 
निर्माण करने लगा है, प्राचीन ऋाल में यातायात का साधन सिफ मानव के 
दो पेर ही थे, फिर उसने घोड़े, डँट, हाथी, रथ और बहली का आश्रय 
लिया, अब वह मोटर ओर रेलगाड़ी के द्वारा थोड़े समय में बहुत लम्बे फासले 
तय करता है, हवाई जहाज द्वारा आकाश में भी उड़ने लगा है| पहले मनुष्य 
जंगल के कन्द, मूल और फल तथा आखेट से अपना निवाह करता था। वाद 
में उसने पशु-पालन ओर कृपि के आबिष्कार द्वारा आजीविका के साधनों में 
उन्नति की | पहले वह अपने सब्र कार्यों को शारीरिक शक्ति से करता था, 
पीछे उसने पशुओं को पालतू बनाकर ओर सधाकर उनकी शक्ति का हल, गाड़ी 
आदि में उपयोग करना सीखा । अन्त में उसने हवा, पानी, वाष्प, बिजली 
आदि भोतिक शक्तियां को वश में करके ऐसी मशीनें बनाई जिनसे उसके 
भोतिक जीवन में काया-पलट हो गई । मनुष्य की यह सारी प्रगति सभ्यता 
कहलाती हे । 
मनुष्य केवल भोतिक परिस्थितियों में सुधार करके ही सनन्‍्तुष्ट नहीं हो 
जाता । वह भोजन से ही नहीं जीता, शरीर के साथ मन और आत्मा भी है | 


विषय-ग्र वेश रे 


भौतिक उन्नति से शरीर की भूख मिट सकती है, किन्तु इसके बावजूद 
मन ओर आत्मा तो अतृप्त ही बने रहते है । इन्हें सन्तुष्ट करने 
संस्कृति का स्वरूप के लिए मनुष्य अपना जो विकास ओर उन्नति करता हे 
उसे संस्क्रति कहत हैं। मनुष्य की जिज्ञासा का परिणाम 
घम ओर दशन हाते हैं। सोन्दय को खोज करते हुए वह संगीत, साहित्य 
मूर्ति, चित्र और वास्तु आदि अनेक कलाओं को उन्नत करता है । सुख पूवक 
निवास के लिए सामाजिक और राजनीतिक संघटनों का निर्माण करता है। 
इस प्रकार मानसिक क्षेत्र में उन्नति की सूचक उसकी प्रत्येक 'सम्यक-क॒ति' 
संस्कृति का अंग बनती है । इनमें प्रधान रूप से धम, दशन, सभो ज्ञान-विज्ञानों 
ओर कलाओं, सामाजिक तथा राजनीतिक संस्थाओं ओर प्रथाओं का समावेश 
होता हे । 
किसी देश की संस्कृति उसकी सम्पूण मानसिक निधि को सूचित करती 
है । यह किसी खास व्यक्ति के पुरुषाथ का फल नहीं अपितु असंख्य ज्ञात 
तथा अज्ञात व्यक्तियों के भगीरथ प्रयत्न का परिणाम होती हे 
संस्क्ृणि का सच व्यक्ति अपनी सामथ्य और योग्यता के अनुसार संस्कृति 
निर्माण. के निमांण में सहयोग देते है । संस्कृति की तुलना आस्ट्रेलिया 
के निकट समुद्र में पाइ जाने वाली मू गे को भीमकाय चट्टाना 
से की जा सकती है| मू गे के असंख्य कीड़े अपने छोटे घर बनाकर समाप्र 
हो गए, फिर नये कीड़ों ने घर बनाये, उनका भी अन्त हो गया। इसके बाद 
उनकी अगली पीढ़ी ने भी यही किया, ओर यह क्रम हजारों वष तक, निरन्तर 
चलता रहा । आज उन सब मूगों के नन्‍्हें-नन्‍्हें घरों ने परस्पर जुड़ते हुए 
विशाल चट्टानों का रूप धारण कर लिया हे। संस्कृति का भी इसी प्रकार 
धीरे-धीरे निर्माण होता है ओर उसके निर्माण में हजारों वे लगते हैं। 
मनुष्य विभिन्‍न स्थानों पर रहते हुए विशेष प्रकार के सामाजिक वातावरण, 
संस्थाओं, प्रथाओं, व्यवस्थाओं, घम, दशन, लिपि, भाषा तथा कलाओं का 
विकास करके अपनी विशिष्ट संस्कृति का निर्माण करते हैं । भारतीय संस्कृति की 
भी इसी प्रकार रचना हुई हे । 
भारतीय संस्कृति को प्रायः केवल आर्यों की क॒ति समझा जाता हे। 
हसमें कोई संदेह नहीं कि हमारी संस्कृति के निर्माण में प्रधान भाग उन्हीं 
का था। किन्तु हमें यह नहीं भूलना चाहिए कि आज हमारी जो संस्कृति हे 
वह आय नहीं अपितु भारतीय है। इसमें आर्यों ने, उनसे पूव यहाँ बसने 
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वाली तथा उनके बाद यहाँ आने वाली सभी आर्येतर जातियों ने अपनी देन 
दी हे । जिस प्रकार मिट्टी के अनेक रतरों के जमने से डेल्टा 
भारतीय संस्कृति बनता हे, उसी प्रकार भारतीय संस्कृति नाना जातियों की 
में सम्मश्रिण साधनाओं के परस्पर सम्मिलन से बनी है। नेग्रिटो, आम्नेय 
आय , द्रविड़, ईरानी, यवन, शक, कुशाण, पहलव, हण, अरब 
तुक, मुगल प्रभ्नति अनेक जातियों ने सांस्कृतिक यक्ष में अपनी-अपनी आहुति दी 
हे । अमरीका ओर आस्ट्रेलिया में जिस प्रकार समूची-की-समूची पुरानी संस्क- 
तियों और जातियों का उन्मूलन करके राष्ट्रीय एकता की प्रतिष्ठा की गई, ऐसा 
यहाँ कभी नहीं हुआ । यहाँ किसी जाति ने दूसरी जाति के उच्छेद की बात नहीं 
सोची । आज भारतीय संस्कृति जिस रूप में दिखाई दे रही हे, वह आय ओर 
आर्येतर बहुविध जातियों की साधनाओं के सम्मिश्रण का फल हे | वतंमान काल 
का प्रत्येक विचार, विश्वास, ओर सामाजिक तथा राजनीतिक प्रथा विभिन्‍न 
तत्त्वों से मिलकर बने हैं । प्रयागराज की त्रिवेणी में तीन धाराओं का संगम 
होता है, किन्तु भारतीय संस्कृति अनेक पुनीत धाराओं के समागम से बनी है । 
इस प्रकार का सम्मिश्रण बहुत कम देशों में हुआ हे | इस सम्मिश्रण 
का प्रधान कारण आर्यों की सहिष्णुता की प्रवृत्ति प्रतीत होती हे। प्रायः 
विजेता असहिष्णु होते हैं, वे विजित पर अपना धम, आचार - 
सम्मिश्रण का विचार-विश्वास जबदस्ती थोपना चाहते हैं । यूरोप ने कई 
कारण सहिष्णुता सदियों तक न केवल विधर्मियों अपितु इंसाइयों में भी अपने 
से प्रतिकूल मत रखने वालों का क्र रता-पूवक दमन करने 
तथा रक्त की नदियाँ बहाने के बाद धार्मिक सहिष्णुता का पाठ पढ़ा हे । किन्तु 
भारत में आर्या ने ऋग्वेद के समय से यह सिद्धान्त मान लिया था--एक ही 
भगवान्‌ को लोग नाना रूपों से कहते हैं. ( एकं सद्विप्रा बहुधा बदन्ति ) सबको 
अपने ढंग से पूजा करने, धार्मिक विश्वास रखने तथा उसके अनुसार जीवन 
बिताने को स्वतंत्रता होनी चाहिए | समूचे भारतीय इतिहास में यह प्रवृत्ति 
प्रबल रही है । इसी कारण भारतीयों ने बाहर से आने वालों को विदेशी नहीं 
समभा, उनसे घृणा नहीं की, उनको रीति-नीति ओर आचार-विचार का 
विरोध नहीं किया । उनका घम, भाषा और रहन-सहन भले ही भिन्न हो, भार- 
तीयों ने उसे स्वीकार किया । भारत ने यहूदी, पारसी, मुसलमान, ईसाई धर्मों 
को आश्रय दिया । सहिष्णुता के कारण आय, द्रविड़, मंगोल, शक, इरानी 
तुक आदि जातियों का सुगमता-पूबक सम्मिश्रण हुआ | यहाँ जो जातियाँ आई 


विषय-प्रवेश पर 


सहिष्णुता ओर उदारता से उन्हें अपना वना लिया गया । इस्लाम हिन्दू धर्म 
का कट्टर विरोधी था, किन्तु कुछ ही सदियों में मुसलमान विदेशी नहीं रहे 
ओर भारतीय बन गए, अमीर खुसरो को इस बात का गव था कि वह हिन्दु- 
सस्‍्तानी है । उसका कहना था--“यद्यपि मेरा जन्म तुक-कुल में हुआ है तथापि 
में भारतीय हूँ । में मिस्र से प्रेरणा नहीं प्रहण करता हूँ, में अरब की बात नहीं 
करता, मेरा सितार भारतीय भावों के गीत गाता हे ।! 
इस सम्मिश्रण से भारतीय दृष्टिकोण अधिक विशाल बना, विचार में 
उदारता और व्यवहार में सहिष्णुता आई | समूचे देश में एक ऐसी गहरी 
मोलिक एकता उत्पन्न हुई जो इस आकार के अन्य प्रदेशों में 
सम्मिश्रण के नहीं पाई जाती । यूरोप से यदि रूस को निकाल दिया जाय तो 
परिणाम शेष प्रदेश का क्षेत्रफल अखण्ड भारत के लगभग है। 


है लेकिन यूरोप में वैसी गहरी मौलिक एकता नहीं दिखाई देती 
जैसी कि भारत में हे । 


नाना जातियों के सम्पक से सम्र॒द्ध भारतीय संस्कृति की एक बड़ी 
विशेषता यह हे कि उसने सब प्रकार की विविधताओं से परिपूर्ण इस देश 
भारतवर्ष की में मोलिक एकता स्थापित की है। भारतीय दश्शन का उच्च- 
विविधता तथा तम आदश बहुत्व में एकत्व दूं ढना रहा है और इस देश 
मोलिक एकता की संस्कृति ने उसे क्रियात्मक रूप में खोज निकाला हे। 
भोगोलिक दृष्टि से भारत प्रधान रूप से चार भागों में बाँटा जाता हे । 
(१) हिमालय, उत्तर पूर्वी और उत्तर पश्चिमी सीमा के पबेत, 
(२) सिंघु और गंगा के उत्तर भारतीय मैदान, (३) विन्ध्य-मेखला 
(४) दक्खिन । इनमें सब प्रकार की विविधता हे। कहीं 
भोगोलिक भेद ऊँचे पहाड़ हैं ओर कहीं सपाट मेदान, कहीं शस्य श्यामल 
प्रदेश हैं और कहीं निजेल मरुभूमियाँ, आद्र तम ओर 
शुष्कतम, ठण्डे-से-ठण्डा और गरम्म-से-गम सभी प्रकार का जलवायु, नाना 
प्रकार के वृक्त-वनस्पति और पशु-पक्ती यहाँ मिलते हैं। 
इसमें रहने वाले लोगों की नस्ल, बोलियाँ, धमं, रहन-सहन, 
वेश-भूषा, खान-पान एक नहीं हैं । भारत को इन सबका अजायबघर 
कहा जाय तो शायद अत्युक्ति न होगी | भारत में कई विभिन्‍न नें हैं। 
जैसे (१) आय (२) द्रविड़ (३) किरात ( तिब्बत-बर्मी ), (४) मुण्डा 
(कोल-भील) । इनके सम्मिश्रण से बीसियों संकर नस्तें पेदा हुई । हिन्दू 


भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


समाज जात-पाँत में विभिकत है ओर जातियों की संख्या लगभग २००० है । 
यही बैविध्य भाषाओं में है । श्री गियसेन के मतानुसार भारत की विभिन्‍न 
भाषाओं तथा बोलियां की संख्या क्रमश: १७६ ओर 
जादीय विभिन्नता ४४४ है । भारत में हिन्दू, मुस्लिम, जैन, पारसी, इसाई, 
तथा अन्य भेद यहूदी आदि अनेक धर्म पाये जाते हैं । विविध प्रांत- 
वासियों के वेश-भूषा, रहन-सहन, खान-पान में कोई समता 
नहीं । बंगाली, बिहारी, पंजाबी, उड़िया, मराठे, गुजराती, तामिल, तेलगू , 
कननड़ और केरल सभी एक दूसरे से भिन्‍न प्रतीत होते हैं । 
किन्तु यह विविधता बाह्य हे, वास्तव में इसकी तह में एक मोलिक 
एकता है। जो हमारे देश की भोगोलिक ओर सांस्कृतिक एकता का परिणाम 
हे। उत्तर में हिमालय की विशाल पवत-माला तथा दक्षिण 
आंतरिक एकठा में समुद्र ने सारे भारत में एक विशेष प्रकार की ऋतु-पद्धति 
बना दी हे। “गर्मी की ऋतु में जो वाष्प बादल बनकर 
उठती है वह हिमालय की ओर बढ़ती है । बादल हिमालय को नहीं लॉँघ 
पाते, वे या तो वरस जाते हैं या हिमालय की चोटियों पर वफ के रूप में जम 
जाते है, गमियों में पिघलकर नदियों की धाराएं दनकर वापिस समुद्र में चले 
जाते हैं। सनातन काल से समुद्र ओर हिसालय में एक दूसरे पर पानी फेंकने 
का खेल चल रहा है। इससे बरसात होती है, नदियों में पानी आता है 
बरसाव के अनुसार ऋतुएं आती हैं ओर यह ऋतु-चक्र समूचे 
देश में एक-सा है।” भारत में अनेक बोलियाँ तथा भाषाएं हैं 
किन्तु अधिकांश प्रधान भाषाओं की वाला एक है । भारत में 
अनेक नर्टें हैं, किन्तु घुल-मिलकर एक प्रदश में समान भोगोलिक परिस्थिति 
में रहते, एक भूमि के अन्न-जल से पोषण पाते हुए उनमें काफी एकता उत्पन्न 
हो गई है । उन पर भारतीयता की अमिट छाप अंकित हो गई हे । भारत को 
एक देश स्वीकार न करने वालों को भी यह मौलिक एकता स्वीकार करनी ही 
पड़ती है । सर हबंट रिजली के शब्दों में--भारत में दशक को भौतिक क्षेत्र 
में और सामाजिक रूप में, भाषा, आचार ओर धम में जो विविधता दिखाई 
देती हे, उसकी तह में, हिमालय से कन्याकुमारी तक एक आन्तरिऋ एकता है |! 
यह एकता प्रधानतः संस्कृति के प्रसार से प्रादुभू त हुई ओर प्राचीन 
काल से उसे समूचे देश की विभिन्न जातियों को एक सूत्र में पिरोने में सक- 
लता मिली । पंजाबी, बंगाली ओर मद्रासी आकार, रूप-रंग, भाषा आदि में 
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सब प्रकार से भिन्न हैं, किन्तु आन्तरिक रूप से एक हैं। ये एक ही हिन्दू धम के 
अनुयायी हैं। उनके आदर्श पुरुष मयादा-पुरुषोत्तम श्रीराम 
सांस्कृतिक एकता और श्रीकृष्ण एक-से हैं। वे समान रूप से वेद,उपनिषद्‌,धर्म- 
शास्त्र, गीता, रामायण ओर महाभारत, पुराण ओर ब्राह्मणों 
की प्रतिष्ठा करते हैं। गौ, गंगा, गायत्री सबत्र पवित्र शानी जाती है । शिव, 
विष्णु, दुर्गा आदि पुराण-प्रतिपादित देवी-देवताओं की सभी पूजा करते हें। 
सारे देश में हिन्दुओं के पवित्र तीथ फेले हुए हैं। चारों दिशाओं के चारों 
धाम उत्तर में बद्रीनाथ, दक्षिण में रामेश्वरम, पूव में जगन्नाथ पुरी और 
पश्चिम में द्वारिका, भारत की सांस्कृतिक एकता और अखण्डता के पुष्ट प्रमाण 
हैं। मोक्ष प्रदान करने वाली पवित्र पुरियाँ अयोध्या, मथुरा, माया, काशी 
कांची और अवन्ती सारे देश में बिखरी हुई है । प्राचीन काल से हिन्दू गंगा 
यमुना, सरस्वती, नमंदा, सिंधु ओर कावेरी को पूज्य मानते आए हू । समूचे 
देश का सामाजिक संस्थान लगभग एक-सा हे, सब जगह वेदिक संस्कार और 
अनुष्ठान प्रचलित हैं, सबत्र जाति-भेद, वण-व्यवस्था, छूत-छात का विचार 
समान रूप से माना जाता है । सारे भारत में रामायण और महाभारत की 
कथाएं बड़े चाव से सुनी जाती है। पुराने जमाने में समूचे देश के विद्वान 
समाज को एक सूत्र में पररोन का काम पहले संस्कृत ओर फिर प्राकृत ने किया, 

भविष्य में यह काय हिन्दी से पूरा होगा। 
प्राचीन काल में यातायात की कठिनाइयाँ बहुत अधिक थीं । विभिन्न 
प्रांत उत्त ग॒ पव॒तों, गहरी नदियों, घने जंगलां, बीहड़ रेगिस्तानों द्वारा एक 
दूसरे स प्रथक्‌ थे। फिर भी उनमें उपयु क्त सांस्कृतिक एकता 
एकता के साधन उत्पन्न करने में दो साधनों न मुख्य भाग लिया, इनमें पहले 
हैँ ऋषि-मुनि, सन्त, तीथ-यात्री ओर विद्यार्थी, तथा दूसरे 

हैं सेनिक-विजेता । 

प्राचीन काल में ऋषि-मुनियों ने भयंकर कष्ट उठाते हुए दक्षिण 
भारत में अपने तपोवन ओर आश्रम स्थापित किये | अगस्त्य आदि महापुरुषों 
ने इनमें दक्षिण को अनाय॑ जातियां को आय सभ्यता का 
ऋषि-मुनि पाठ पढ़ाया | सब प्रान्तों में अवस्थित तीथों की यात्रा करने 
वाले व्यक्ततियां ने सांस्कृतिक एकता को बढ़ाया । कन्याकुमारी 
से पितरों की अस्थियों को प्रवाहित करने के लिए हरिद्वार आने बाले दक्षिण 
भारतवासियों ओर गंगा का जल रामेश्वरम के मन्दिर में चढ़ाने वाले उत्तर 


ट्ः भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


भारत वालों के पारस्परिक सम्पके से एकता का पुष्ट होना स्वाभाविक ही था । संस्कत 
के विद्वानों और धमे-सुधारकों ने भी इस प्रवृत्ति में सहयोग दिया । केरल के 
श्री शंकराचाय ने हिमालय तक अपना प्रचार किया, महाप्रभु चेतन्य ने बंगाल 
से वृन्दावन तक समूचे भारत को कुृष्ण-भक्ति की पवित्र मंदाकिनी से आप्ला- 
वित किया । पुराने जमाने में बड़े विश्वविद्यालय तीथ-स्थानों और राजधानियों 
में होते थे । तक्षशिला, बनारस, नालन्दा ओर उज्जयिनी इसी प्रकार के शिक्षा- 
केन्द्र थे | भारत के विभिन्‍न प्रदेशों से विद्यार्थों इन स्थानों पर शिक्षा प्राप्त 
करने के लिए जाते थे । इन्होंने भी एक संस्कृति के विकास में सहायता दी । 
ऋषि-मुनि, साधु-सन्त उन दिनों विभिन्‍न प्रांतों में सम्बन्ध स्थापित करते हुए, 
साधारण जनता के विविध अंगों को शान्ति पूवक एकता के सूत्र में पिरो 
रहे थे । 
किन्तु इस काय को बल-पूबक करने वाले महत्त्वाकांक्षी ओर साहसी 
राजा थे । प्राचीन काल से राजाओं की इच्छा दिग्विजय करके चक्रवत्ती 
सम्राट्‌ बनने की रहती थी । प्रतापी राजा दूसरे राज्यों को 
विजेत जीतकर एकराष्ट्र सम्राट, सावभोम ओर राजाधिराज आदि 
उपाधियाँ धारण करते थे। कौटिल्य के कथनानुसार चक्रवर्त्ती 
का साम्राज्य हिमालय से समुद्र तक फेला होना चाहिए । इसी प्रकार के 
चक्रवर्ती राज्यों से विशाल भू-खण्ड एक शासन-सूत्र के नीचे आ जाते और 
शासन-पद्धति सांस्कृतिक एकता के प्रसार में सहायता करती थी । चन्द्रगुप्त, 
अशोक तथा समुद्रगुध के समय राजनीतिक एकता ने इस प्रवृत्ति को पुष्ठ 
किया । 
प्राचीन ओर मध्य युग में राजनीतिक एकता बहुत थोड़े काल तक रही। 
तीसरी शती ई० पू० में अशोक तथा चौथी शती इ० में समुद्रगुप्त के समय 
भारत कुछ काल के लिए एक-छत्र शासन के नीचे रहा, 
सांस्कृतिक और मध्य युग में अलाउद्दीन (१२६५-१३१४ इ०) और ओरंगजेब 
राजनीतिक (१६५६-१७०७ ई०) ने समूचे भारत को राजनीतिक दृष्टि से 
इतिहास एक किया । शेष सारे समय यहाँ छोटे-छोटे राजा राज्य करते 
रहे । किन्तु, राजनीतिक एकता के न रहते हुए भी सारे 
समय में सांस्कृतिक एकता बनी रही । भारत का राजनीतिक इतिहास विभिन्‍न 
राज्यों के उत्थान-पतन, रक्त-पात-पूण युद्धों ओर संघर्षों की लम्बी कहानी हे । 
किन्तु सांस्कृतिक इतिहास हमारी जाति द्वारा धमे, दशन, कला तथा ज्ञान- 
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विज्ञान के ज्षेत्र में की गई महत्त्वपूण प्रगति की मनोरंजक कथा हे, राजनीतिक 
इतिहास के नायक नर-संहार ओर मार-काट करने वाले राजा ओर सेनानी 
हैं, किन्तु सांस्कृतिक इतिहास के निर्माता संसार को शान्ति और प्रेम का सन्देश 
देने वाले महात्मा बुद्ध और महावीर, रामानन्द और कबीर-जैसे साधु-सन्त, 
शंकराचाय-जेसे दाशनिक, कालिदास, सूर, तुलसी-जेसे अमर महाकवि हैं । 
भारत का सांस्कृतिक इतिहास राजनीतिक इतिहास के आधार पर 

प्रधान रूप से निम्न युगों में बाँटा जाता है : 
भारत में मानव के आविर्भाव से बैंदिक युग तक के काल को प्रागैति- 
हासिक कहा जाता है। इस काल पर प्रकाश डालने वाली कोई लिखित सामग्री 
या ग्रन्थ नहीं है । यह भारतीय सभ्यता का उषा काल है, 
प्रागेतिहासिक युग इसके ज्ञान का एक-मात्र साधन उस युग के मानव द्वारा 
छोड़े औजार-हथियार तथा अन्य अवशेष हैं,जिनसे यह ज्ञात 
होता है कि उसने शनेः-शनेः: किस प्रकार अपनी बुद्धि के प्रयोग से नये 
आविष्कार किये, अपनी चारों ओर की परिस्थिति पर विजय पानी शुरू की, 
अपनी आजीविका प्राप्त करने तथा रक्षा की दृष्टि से उसने विविध उपादानों 
से ओजार ओर हथियार बनाये । इस दृष्टि से आदिम मानव की प्रगति 
को चार अवस्थाओं में बाँठा जा सकता हे । पहली अवस्था में वह पत्थर के 
हथियारों का प्रयोग करता था । इसके बाद उसने पहले ताँबे ओर फिर कॉाँसे 
के हथियार बनाने शुरू किये, अंत में लोहे के हथियारों का निर्माण और 
व्यवहार होने लगा। इन चार युगों को क्रमशः पाषाण, ताम्र, कॉस्य ओर लोह- 
युग कःते हैं। पाषाण-युग को दो बड़े उपविभागों में बाँटा जाता है-पुराश्मकाल 
ओर नवाश्म काल । पुराश्म काल मानव-सभ्यता की पहलो दशा थी, इसमें वह 
सामान्य पत्थरों को हथियारों या ओजारों के रूप में बरतता था । इस समय 
उसका आहार कन्द-मूल जंगली फल ओर शिकार से प्राप्त सामग्री थी, उसे 
कृषि का ज्ञान नहीं था। पुराश्म काल के अनेक अवशेष, बिल्लोरी पत्थर के 
बहुत-से हथियार नमेदा गोदावरी की घाटियों में तथा दक्खिन के पठार में 
पाये गए हैं। अण्डमान टापू में नेग्रिरो जाति अभी तक इस अवस्था में रहती 
है। पाषाण-युग की दूसरी दशा नवाश्म काल थी। यह उस समय प्रारम्भ हुई 
जब मनुष्य ने पत्थर को घिसकर धारदार ओर चिकने हथियार बनाने शुरू 
किए । इसी समय कृषि, मिट्टी के कतन बनाने तथा पशु पालने की कलाओं का 
आविष्कार हुआ । भारत में इस युग का श्रीगणेश करने वाले वर्तेमान संथाल 
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आदि जातियों के पूबज थे। नवाश्म काल के बाद ताम्र-युग का आविभाव 
हुआ । भारत में इस युग के सबसे अधिक अवशेष मध्यप्रान्त से मिले हैं। 
कानपुर, फतहगढ़, मथुरा, मेनपुरी से भी कुछ उपकरण मिले हैं। इसके बाद 
काँसे का युग आया, आज से पाँच हजार वष पूव सिन्ध ओर पंजाब में इसकी 
अभूतपूव उन्नति हुई। इस सभ्यता के सबसे अधिक अवशेष मोहेंजोदड़ो 
ओर हड़प्पा में मिले है । 
प्रागेतिहासिक युग में भारत में विविध जातियों के समागम से भार- 
तीय संस्कृति का सूत्रपात हुआ ओर वह विभिन्‍न नस्लें से अनेक अंश ग्रहण 
करके समृद्ध हुईं । आज जिसे भारतीय संस्कृति कहा जाता है,बह यद्यपि आरयों 
की कृति है किन्तु उसमें आर्येतर जातियों का अंश कम्त नहीं हे । इसका ताना 
आय हैं, परन्तु बाना आर्येतर | अपने आरम्भिक काल में इसने बहुत-से 
महत्त्वपूर्ण तत्त्व संधाल आदि जातियों के मूल पूवज निपादों या आग्नेयों 
(70//0॥0 2 7४070]00) से तथा भूमध्यसागरीय (द्रविड़) नस्लों से ग्रहण 
किये हैं। पान, कपास व ईख की खेती, केला, नारियल, नींबू आदि फलों 
का तथा कुम्हड़ा वेंगन आदि शाक-भाजियों का उत्पादन, सामाजिक जीवन 
में पान-सुपारी का व्यवहार, धामिक कम-काण्ड में सिन्दूर-टल्दी आदि का 
प्रयोग, भावी जीवन ओर पुनजन्म के विचार, गंगा आदि नदियों तथा तीर्थों 
की पूजा और उनमें अस्थि-प्रवाह, लिग-पूजा, हाथी को पालतू बनाना, सूती 
बस्त्रों का बुनना, बीस (कोड़ी) के आधार पर गिनना आग्नेय जाति की देन 
हैं। प्रतिमा-पूजन, माठ-शक्ति की उपासना, उमा, विष्णु,गरणेश,हनुमान, स्कन्द 
आदि देवताओं को पूजा द्रविड़ प्रभाव का परिणाम है । अपने मूल में ही 
भारतीय संस्%ति प्रधान रूप से आग्नय (निपाद), द्रविड़ ओर आय संस्क्ृतियों 
की त्रिवणी के संगम से समृद्ध हुई हे । 
इस युग में आरयों ने भारत के सभी भागों में आय संस्कृति का प्रसार 
किया । आर्येतर जातियों को सभ्यता का पाठ पढ़ाया । इस काल में वेदिक 
संहिताओं, ब्राह्मणों, आरण्यकां ओर उपनिपदों की रचना हुई । 
वैदिक युग (६०० यह युग दो उपविभागों में बैंटा हे--पूवं वैदिक युग और 
ह० पू० तक) उत्तर बेदिक युग । भारतीय संस्क्रति की दृष्टि से उत्तर बेदिक 
युग सबसे अधिक महत्त्व रखता हे, इसी काल में प्रधान 
हिन्दू-संस्थाओं तथा सिद्धान्तों का विकास हुआ। भारतीय संस्कृति के विकास में 
बैंदिक आर्यों की विशेष देनें सहिष्णुता और सामंजस्य की भावना, ज्ञान-विज्ञान 
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का विकास, तपोवन-पद्धति, वर्णाश्रम-व्यवस्था, ओर नारियों की प्रतिष्ठा थी । 
भारतवषे राजनेतिक दृष्टि से उस समय १६ बड़े राज्यों (महा जनपढों) 
में बेटा हुआ था, इसे महा जनपद युग कहा जाता है। इस काल की सबसे 
मध्त्वपूण सांस्क्रतक घटना है छठी शती इ० पू० में जेन ओर 
महा जनपद या बोद्ध धम के प्रवतक भगवान्‌ महावीर ओर बुद्ध का आवि- 
प्राक्‌ मौय युग भाव। इसो समय मगध के राजाओं ने साम्राज्य-निर्माण 
(६००-३६६ प्रारम्भ किया। इस युग की. प्रधान विशेषताएं बोद्ध तथा 
ईैं० पू०)) सत्र-साहित्य ओर बेदांगों का निमोण, भारतीय दशन ओर 
आयुर्वेद का जन्म है, इस समय नाटक-कला का भी श्रीगणेश 
हो चुका था। बीद्ध तथा जेन धर्मों न अनेक प्रकार से भारतीय संस्कृति को 
समृद्ध किया | भगवान्‌ बुद्ध के अनुयायियों को इस बात का श्रेय है कि उन्होंने 
परवर्तों युगों में भारतीय वास्तु, मूर्ति एवं चित्र-कला के विकास में बड़ा भाग 
लिया, उनके द्वारा बनवाये गए साँची, भारहुत ओर अमरावती के स्तूप, अशोक 
के शिला-स्तम्भ, अजन्ता के भित्ति-चित्र भारतीय कला के सर्वोत्तम नमूनों में से 
हैं। मूति-पूजा का गसार, संघ-ध्यवस्था, बीढ्विक स्वतन्त्रता, उच्च नंतिक 
आदश, लोक-साहित्य का विकास तथा विदेशों में-विशेषतया मध्य एशिया, 
चीन, जापान में--भारतीय संस्कृति का प्रसार उनकी उल्लेखनीय देनें हैं । जैनों 
ने भारतीय संस्कृत में अहिंसा को परम धरम बनाया,अपने तीथकरों की स्थृति में 
बनाये गए स्तूपों, मृतियां तथा तोरणों से भारतीय कला को समुन्नत किया । 
वतंमान लोक-भाषाओं को विकसित एवं समृद्ध बनाने का जेनों को बहुत 

बड़ा श्रेय हे। 

यह शक्तिशाली साम्राज्यों का युग था। इसमें मगध में पहले ननन्‍्दों 
और फिर मोर्यों का प्रतापी साम्राज्य स्थापित हुआ । ३२७ ई० पू० में सिकन्दर 
ने भारतवप पर हमला किया । पंजाब के गण राज्यों ने डट- 
नन्‍्द सौय युग कर उसका मुकाबला किया। उसकी सेना हिम्मत हार बेठी 
(३६६-२११ ६०५०) और विश्व-विजयी को व्यास नदी के तट से वापस लोटना 
पड़ा । उसके जाने के बाद मगध में चन्द्रगुप्त मौय (३२२४- 
३०० ई० पूब) न मौयवंश स्थापित किया । इसके समय में सिकन्दर के सेना- 
पति सेल्यूकस ने भारत पर आक्रमण किया | चन्द्रगुप्त ने उसे पराजित करके 
हिन्दूकुश पवत तक अपनी राज्य-सत्ता स्थापित को। उसके उत्तराधिकारियों 
में अशोक (२७४-२३२ ३० पू०) उल्लेखनीय है। वह भारत का सत्रसे बड़ा 
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सम्राट्‌ था,शायद संसार के इतिहास में भी उससे महत्त्वपूण शासक कोई नहीं हुआ। 
वह दुनिया के उन इने-गिने राजाओं में से हे, जिन्होंने राज्य-शक्ति का उपयोग 
वैयक्तिक महत्त्वाकांक्षाओं की पूर्ति में नहों किया, बड़ा बनने के लिए खून की 
नदियाँ नहीं बहाई, दूसरे देश तलवार के जोर पर नहीं जीते; किन्तु विश्व-प्रेम, 
प्राशि-मात्र के प्रति दया ओर अनुकम्पा के प्रसार से निराले ढंग से उसने धम्म- 
विजय की । उसके समय से बौद्ध धर्म का विदेशों में प्रचार होने लगा। मौय 
काल से भारतीय कलाओं का शट्जलाबद्ध इतिहास मितनने लगता हे । इस युग 
की सबसे महत्त्वपूरा साहित्यिक कृति कोटिल्य का “अथ-शास्त्र' है। 

मोय-बंश के बाद मगध में कोई ऐसा शक्तिशाली राज-वंश नहीं हुआ, 
जो भारत के अधिकांश भांग को अपने अधिकार में रख सकता । इसके बाद 

क्रमश: शुद्ध (लगभग १८४ ईं० पू०-७२ ईं० पू०) कांण्व 
सातवाहन युग (७२ ईं० पू०-२७ ई० पू०) और सातवाहन-(इईं० प० १००- 
२१० ई० पू० २२४५ इ०) राज-वंशों ने शासन किया । इनमें से अन्तिम वंश 
१०६३ ई० पू०) सबसे प्रतापी ओर दीध काल तक शासन करने वाला था, 
अतः उसी के नाम से इस युग को सातवाहन युग कहा जाता 

है । इस काल में भारत पर यूनानियों, शकों ओर कुशाणों के हमले हुए। 
कुशाणों का सबसे प्रसिद्ध राजा कनिष्क (७५८-१०० इ०) था, इसने बोद्ध धम 
स्वीकार करके अशोक की भाँति उसके प्रसार का यत्न किया। सांस्कृतिक रूप 
से यह काल कई दृष्टियों से बड़ा महत्त्वप॒ण हे । इसी युग में भारतीयों ने बड़ी 
संख्या में बाहर जाकर विदेशों में अपने उपनिवेश स्थापित करके बृहत्तर भारत 
का निर्माण आरम्भ किया। कम्बोडिया ओर चम्पा (अनाम) में हिन्दू राज्य 
स्थापित हुए । चीन के साथ भारत का सम्बन्ध हुआ, मध्य एशिया तथा चीन 
में भारतीय संस्क्रति फेली, रोम के साथ भारत का व्यापार खूब बढ़ा। भक्ति- 
प्रधान पोराणिक हिन्दू धर्म तथा महायान का उत्कष हुआ, व्यापक रूप से 
मूर्ति एवं लिंग-पूजा शुरू हुईं। महाभाष्य ओर मनुस्म॒ति इसी युग की रचनाएं 
हैं। भास एवं अश्वघोष इस युग के श्रेष्ठ नाटककार एवं कवि हैं। चरक 
सुतश्र, जेमिनी, कणाद, गोतम ओर बादरायण इसी युग में हुए । प्राकृत के 
साहित्य का उत्थान भी इसी युग हुआ | मूर्ति-कला में यूनानी एवं भारतीय शेली 
के समागम से गान्धारी शेली का जन्म हुआ । 

दूसरी शती के अन्त में कान्तिपुरी (कन्तित जि०पिजापुर) के नाग वंश 
ने गंगा-यमुना-प्रदेश को कुशाणों की दासता से मुक्त किया | तीसरी शती के 
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' मध्य में नागों की शक्ति उनके सामन्त विन्ध्यशक्ति (२४८ ई० श८७ ई० ) 
के पास चली गई, उसके बेटे प्रवरसेन के समय 
नाग-वाकाटक-_( २८४--३४४ ई० ) वाकाटक-साम्राज्य उन्नति के शिखर 
गुप्त साम्राज्य पर पहुँच गया । चौथो श० ई० के पूवाद्ध में मगध में गुप्त 
(१७६३ ०-९४०६) वंश स्थापित हुआ | इसके प्रतापी राजा समुद्रगुप्त (३४४- 
३८० ई०) ने अपने रण-कौशल से वाकाटक-सम्राज्य का 
अन्त किया, भारत के बड़े भाग की दिग्विजय करके अश्वमेध-यज्ञ किया । न 
केवल भारत के किन्तु काबुल के कुशाण वंशी तथा सिंहल आदि सब भारतीय 
द्वीपों के राजाओं ने उसे अपना अधिपति स्वीकार किया। इसके बाद चन्द्र- 
गुप्त द्वितीय विक्रमादित्य ने साम्राज्य को अधिक शक्तिशाली बनाया । कुमार. 
गुप्त प्रथम ने 2७० वष (४१४-४४५४ इ०) तक शासन किया | पाँचवीं शती 
के मध्य में भारत पर हूणों के आक्रमण शुरू हो गए। सम्राद्‌ स्कन्द गुप्त 
(४४४-४६७ इ०) ने गुप्तों को 'डगमगाती राज्य-लक्ष्मी” को स्थिर किया, लेकिन 
छठी. शती के शुरू में हणों के जो जबदस्त आक्रमण हुए, उनमें गुप्त साम्राज्य 
समाप्त हो गया । 
गुप्त युग भारतीय संस्कृति ओर कला का स्वगण-युग कहलाता है। उस 
समय भारत में जेसी शान्ति और सम्रद्धि थी, वेसी न तो पहले किसी युग में 
हुई थी ओर न आगे कभी हुईं। उस समय भारतवष अपनी सभ्यता ओर 
संस्कृति के उच्चतम शिखर पर जा पहुँचा था। व्यापार की अभूतपूब उन्नति 
हुई । विदेशों में भारतीय राज्यों तथा संस्कृति का असाधारण विस्तार हुआ। 
सुबण द्वीप (हिन्द-द्वीप-समूह) में भारतीय राज्य बोनियो के पूर्वी छोर तक 
पहुँच गए । बमा, मलाया, स्याम, हिन्द चीन, जावा, मध्य एशिया और चीन 
में हिन्दू और बोद्ध धर्मों का प्रचार हुआ | इस काय के लिए कुमारजीव ओर 
गुणवर्मा-जैसे बीसियों प्रचारक भारत से बाहर गये ओर चीन से फाहियान- 
जैसे अनेक श्रद्धालु चीनी अपनी धर्म-पिपासा शांत करने तथा तीथे-यात्रा के 
लिए भारत आने लगे। भारत में बौद्ध, जेन और हिन्दू धर्मों का उच्चतम 
बिकास हुआ । इस युग की मूर्ति एवं चित्र-कला परवर्त्ती युगों के कलाकारों 
के लिए आदश का काम करती रही | अजन्ता के चित्र इसी काल के हैं। 
भारतीय उस समय ज्ञान-विज्ञान के सभी क्षेत्रों में अन्य सब सभ्य जातियों 
से आगे बढ़ गए। नो अंकों तथा शून्य द्वारा अंक-लेखन की दशगुणोत्तर 
पद्धति पहले-पहल चौथी शती ई० में भारतीयों ने निकाली ओर दुनिया के 
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सब देशों ने उसे यहाँ से सीखा । आय भट्ठ ने गुरुत्वाकषण और सूयथ के 
चारों ओर प्रथ्वी के घूमने के सिद्धान्त स्थापित किये । इस युग की वज्ञानिक 
उन्नति का ज्वलन्त प्रमाण कुतुबमीनार के पास वाली लोहे की कीली हे । 
डेढ़ हजार बप की बरसातें मेलने के बाद भी इस पर जंग का कोइ असर 
नहीं हुआ । संस्क्ृत-साहित्य के सबसे बड़े कॉब कालिदास को अविकांश 
विद्वानू इसी युग का मानते हैं। नालन्दा के जगत्‌-प्रसिद्ध विद्यापीठ की 
स्थापना भी इसी काल में हुईं। इस समय भारत में ज्ञान की जो ज्योति प्रकट 
हुई, वह एक हजार वष तक संसार को अपने आलोक से प्रकाशित करती रही । 
गुप्त युगों में भारतीय संस्कृति अपने उत्कप के चरम बिंदु तक पहुँच 
चुकी थी, अब उसका अपकपष शुरू हुआ। अगले एक हजार वपष तक यह 
प्रक्रिया जारी रही । इस काल को दो बड़े उपविभागों में बॉटा 
(मध्य युग. जाता हे-पूव मध्य युग (४००-११६० इ ) तथा उत्तर 
४४०-१४२६ है०) मध्य युग ( ११६०-१४५२६३० ) । पूव मध्य युग में सारी 
शासन-सत्ता हिन्दुओं के हाथ में थी ओर उत्तर मध्य युग में 
दिल्ली पर मुस्लिम शासन स्थापित हो गया। पूब मध्य युग में भारत के 
विभिन्‍न प्रदेशों पर व्धन, चालुक्य, पाल, सेन, गुजर, प्रतिहार, राष्ट्रकूट, 
चन्देल, परमार, चोहान, गाहडवाल, गहलोत, पल्‍्लव, पाण्डय, चोल आदि 
राज-वंश राज्य स्थापित करते रहे । 
१३वीं शती के अन्त में तुर्का ने उत्तर भारत जीता, दिल्ली पर क्रम से 
दास (१२०६-६० इ०), खिलजी (१२६०-१३२० ३०), तुगलक (१३२:८-१४१२), 
सय्यद १४१६-५० ई०), लोदी (१४५४०-१४२६ ईं०) वंशों ने शासन किया । 
किन्तु राजपूताना और दक्खिन भारत में रव॒तन्त्र हिन्दू राज्य बने रहे। १४ वीं 
सदी के उत्तराद्ध में विजयनगर साम्राज्य का उदय हुआ । यद्यपि इस समय 
भारत की सांस्कृतिक उन्नति गुप्त-युग की भाँति नहीं हुई थी फिर भी राजाओं के 
प्रोत्साहन से वास्तु एवं शिल्प की अद्भुत कल्ा-कृतियाँ--एलोरा और दलवाड़ा 
(आबू)के मन्दिर-इसी समय तेयार हुईं । हिन्दू धम के महान्‌ आचाय॑ कुमारिल 
शंकर ओर रामानुज इसी समय हुए। संस्कृत के प्रसिद्ध नाटककार भवभूति 
इसी युग की विभूति हैं। दशन में धमकीत्ति, शान्तरज्षित ओर शंकर के ग्रन्थ 
भारतीय विचांर की ऊची उड़ान को सूचित करते है । ब्ृहत्तर भारत के कम्बुज 
चम्पा श्रीविजय (जावा-समात्रा) राज्यों में भारतीय संस्कृति की बड़ी उन्नति 
हुईं। इसी समय बोरो बुदर (वीं शती). अंकोर वाट (१२वीं शती)के जगत्‌- 
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प्रसिद्ध मंदिर बने,किन्तु पूव मध्य युग के उत्तराद्ध में सभी क्षेत्रों में उन्नति के 
प्रवाह में मन्दरता आने लगी । उत्तर मध्य युग में इसके परिणाम स्पष्ट रूप से 
हृष्टिगोचर होने लगते हैं। भारतीय उपनिवेशों का अन्त हो जाता है, जात- 
पाँत के बन्चन कठोर होने लगते हैं । दशन में नया ओर स्वतंत्र विचार बन्द 
हो जाता है। प्रकाण्ड पण्डित भी पुराने ग्रन्थों की टीकाओं और भाष्यों में ही 
अपनी प्रतिभा का उपयोग करने लगते हैं | ज्ञान-विज्ञान के सभी क्षेत्रों में नई 
उन्नति बन्द हो जाती हे । 
इस युग में १४२६ ई० से १७२० तक मुगल भारत की प्रधान राजनेतिक 
शक्ति थे ओर इसके बाद उनका स्थान मराठां ने ले लिया | इस समय इस्लाम 
ओर हिन्दू-धर्म का पारस्परिक सम्पक हुआ, भक्ति पर बल 
मुगल मराठा युग देने वाले ओर जाति-सेद का खण्डन करन वाले अनेक 
(१९२६-१९ ४८) धम-सुधारक सन्‍त हुए । मुस्लिम प्रभाव से वास्तु, चित्र, 
संगीत आदि कलाएं बड़ी समृद्ध हुई । प्रान्तीय भाषाओं को 
उन्नति तथा उर्तपात्त इसी युग में हुइ। यदि मुसलमान बंगाल की विजय न करते 
तो बंगला इतनी शीघ्र साहित्यिक भाषा नहीं बनती, राज-दरबार में संस्कृत का 
ही बोल-बाला रहता । सूर ओर तुलसी, रहीम ओर रसखान ने इस काल में 
हिन्दी-साहित्य की श्री-वृद्धि की । मराठी में पद्म के अतिरिक्त शिवाजी के काल 
से राज्य-काय के लिए गद्य का विकास हुआ । मुग़लों ने योरोपीय रणकला, 
बारूद,बन्दूक ओर तोपों का प्रयोग तुर्कों से सीखा और उसका भारत में प्रसार 
किया, वे भारत में कागज़ बनाने की कला लाये । युद्ध-विद्या, सेनिक-व्यवस्था 
ओर किलेबन्दी की इस समय विशेष उन्नति हुईं। उत्तर भारत की वेश-भूषा 
रहन-सहन, खान-पान पर काफी मुस्लिम प्रभाव पड़ा । हिन्दी, बंगला, मराठी 
में सेकड़ों फारसी, अरबी, तुर्की शब्दों की वृद्धि हुई । 
इस युग में भारतीय शिल्पियों ने अपनो पुरानी विश्वविख्यात योग्यता 
बनाये रखी, “सूरत के कारीगरों द्वारा तेयार जहाज यूरोपियन खरीदते थे, 
मीर कासिम के कारखान में बनी बन्दूकें अंग्रेजी बन्दूकों से अधिक उत्तम 
थी,” किन्तु सांस्कृतिक हरष्टि से इस समय की सबसे वड़ी विशेषता जिज्ञासा 
तथा जाग्रृति का अभाव था| भारतीय शिल्पी जहाँ तक पहुँच चुके थे, उससे 
आगे बढ़ने की इच्छा उनमें नहीं रही । समर-कला में यूरोपियन उन्नति कर 
रहे थे । किन्तु उस समय किसी भारतीय ने उनसे इस विज्ञान को सीखने की 
उत्कण्ठा या अभिरुचि नहीं दिखाई । १७-१८वीं शती का पुनरुत्थान महाराष्ट्र, 
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पंजाब और बुन्देलखण्ड में केवल राजनेतिक क्षेत्र में हुआ | सांस्कृतिक ज्षेत्र 
में हम गहरी मोह-निद्रा में पड़ गए, हमारे ज्ञान-नेत्र बन्द हो गए, हम आँख 
मूँ दकर पुरानी लीक पर चलते रहे । चारों ओर की दुनिया और उसकी 
उन्नति की ओर से व्रिलकुत्त सतक नहीं रहे । भारत के अंग्रेजों के आधीन होने 
का एक बड़ा कारण हमारे सांस्कृतिक जीवन की मन्दता थी। 
!८वीं शती के उत्तराध में भारत में ब्रिटिश सत्ता की स्थापना हुई 
ओर १६४७ तक भारत अंग्रेजों के आधीन रहा | राजनेतिक दृष्टि से परतन्त्र 
होते हुए भी सांस्कृतिक दृष्टि से इस काल का असाधारण 
बिटिश युग महत्त्व है । ब्रिटिश सम्पर्क से भारत का बाहरी दुनिया 
विशेषतः पश्चिमी जगत के साथ सम्बन्ध स्थापित हुआ, 
समूचे देश में एक शासन-पद्धति, तथा समान शिक्षा-प्रणाली प्रचलित होने 
से राष्ट्रीयवा व एकता की भावना उत्पन्न हुईं, पश्चिमी विचार-धारा और ज्ञान 
से परिचित होने पर धर्म एवं समाज- सुधार ओर देशोद्धार के आन्दोलन 
प्रबल हुए। इस समय भारत ने कई शतियों की कुम्मकर्णी मोह-निद्रा का 
परित्याग किया । धार्मिक, राजनैतिक, सामाजिक, साहित्यक, बौद्धिक, वेज्ञानिक 
ओर आर्थिक क्षेत्रों में अताधारण जागरण ओर उन्नते हुई । सारे भारत 
में एक नई भावना ओर नई चेतना का उदय हुआ, भारत ने मध्य युग से 
आधुनिक युग में प्रवेश किया । क्‍ 
अगले अध्यायों में काल-क्रम से विभिन्न युगों के सांस्कृतिक इतिहास 
की विवचना की जायगी। 


दसरा अध्याय 
प्रागेतिहासिक युग 
(क) संस्कृतियों का संगम 


प्रागेतिहासिक युग में भारतीय संस्कृति का सूत्रपात हुआ और उत्तर 
पश्चिमी भारत में एक उन्नत सभ्यता का विकास हुआ, जिसके सबसे अधिक 
अवशेष मोहेंजोदड़ो और हड़प्पा में मिले हैं। भारतीय संस्कृति का श्रीगणेश 
आयेतर और आय जातियों के पारस्परिक सम्मिल्नन और सम्मिश्रण से हुआ । 
आज जिसे भारतीय संस्कृति कहा जाता है उसके निर्माण में यद्यपि आर्यों का 
प्रधान भाग है किन्तु आर्येतर जातियों ने उसके निर्माण में जो भाग लिया है 
बह भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं है। इन दोनों के सुखद सम्पक से प्रागेतिहासिक 
युग में भारतोय संस्कृति की बह धारा प्रादुभू त हुई, जिसमें ऐतिहासिक युग 
में अन्य धाराएं मिलती रहीं | इस अध्याय में पहले विभिन्‍न संस्कृतियों के 
संगम का ओर बाद में सिन्धु-संस्कृति का बणन किया जायगा । 

जिस प्रकार गंगोत्री से निकलने वाली भागीरथी पहाड़ों में जाह्नवी, 
सन्दाकिनी, अलखनन्दा आदि अनेक नदियों के जल से परिपुष्ट होकर गंगा 
नदी कहलाती है और मेदान में यमुना, गोमती, गंडक और सोन आदि से 
मिलकर भी गंगा ही रहती हे, उसी प्रकार प्रागैतिहासिक काल में नेग्रिटी, 
आग्नेय, द्रविड़ ओर आय आदि अनेक जातियों की विशशेष्ट सांस्कृतिक 
धाराओं से सम्द्ध होने वाली और ऐतिहासिक युग में यवन, शक, हूण, तुक, 
मुगल तथा ब्रिटिश सम्पक से पोषण पाने वाली संस्कृति भी भारतीय ही रही 
है । इसने अपने आरम्भिक युग में विभिन्न जातियों या नस्लों से अनेक तत्त्व 
प्रहण किये हैं, इन्हें भली भाँति समझने के लिए भारत की प्रधान नस्‍्लों का 
परिचय आवश्यक है । 
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पहले यह समभा जाता था कि द्रविड़ इस देश के मूल निवासी थे 
ओर आय लोग बाहर से आये । नई वेज्ञानिक गवेषणा के अनुसार भारत 
में बसने वाली सभी जातियाँ मूलतः बाहर से आई हैं। 
भारत की नस्ल भारत की वर्तमान जनता को नृवंश-शास्त्रियों ने सूक्ष्म 
निरीक्षण के बाद छः प्रधान नस्‍्लों में बॉटा हे :--(१) नेप्रिटो, 
(२) आग्नेय (निषाद), (३) मंगोल (किरात), (४) भूमध्य- सागरीय (द्रविड़), 
(४) पश्चिमी (गोल सिर वाले) और (६) नॉ डिक (आय) । 

(?) नेग्रिटो--नीग्रो-बंश की वह शाखा है जिसका कद बहुत नाटा होता 
है। इसकी विशेषताएं हैं गहरा काला रंग, बहुत छोटा कद, मोटे होंठ तथा 
ऊनी बाल । यह भारत में बसने वाली प्राचीनतम जाति हे ओर अब इसके 
अवशेष नष्ट-प्राय हैं। यह प्रधान रूप से अण्डमान टापू में बसी हुईं है और 
इसके कुछ अंश भारत के दक्षिणी भाग कोचीन ओर ट्रावनकोर के पव तो की 
कडर ओर पलयन जातियों में, आसाम के अंगमी नागों में तथा राजमहल 
(बिहार) की पहाड़ियों में बसने वाली जातियों में पाए जाते हैं । इसे इसके 
बाद आने वाली जातियों ने, विशेषकर आग्नेय जाति ने नष्ट कर दिया । 

(२) आस्नेय--नेग्रिटो नस्ल के बाद यह जाति भी पश्चिम से भारत मैं 
आई । इसे आग्नेय कहने का कारण यह है कि इस समय यह जाति प्रधान 
रूप से संसार के दक्षिण पूब (आग्नेय) कोण में पाई जाती है। भारत में इस 
जाति से सम्बद्ध विभिन्‍न बोलियाँ बोलने वाली जातियाँ सन्थाल, मुण्डा, 
शबर आदि ग्रधान रूप से उड़ीसा के पास भाड़खण्ड में रहती हैं । इन्हें कोल 
भी कहा जाता है । भारत में इनकी संख्या बहुत कम हे, किन्तु इस देश से 
बाहर इस नस्ल के लोग बा, हिन्द-चीन, मलाया, पूर्वी ढ्ीप-समूह (सुबण- 
द्वीप) तथा प्रेशान्त महासागर के टापुओं में बहुत दूर तक फैले हैं। ऐसा 
सममा जाता है कि प्रागेतिहासिक युग में इनकी जो शाखा भारत में आई वह 
इस समय विद्यमान आग्नेय जाति का पूव रूप था, अतएव उसे आद्याग्नेयाभ 
( 777000 4०७४(7७)०ं० ) का नाम दिया गया है । भारत में ही इसे जातीय 
विशेषताएं प्राप्त हुई हैं और यहीं से इसकी एक शाखा दक्षिण पूव (आग्नेय) 
कोण की ओर चली गई । आद्य आग्नेय जाति ( 7०० #प्र78०ंव ) 
की शकक्‍ल-सूरत के सम्बन्ध में ठीक ज्ञान नहीं है,ऐसा प्रतीत होता है कि ये भी 
नाटे कद ओर चपटी नाक वाले थे.। आज भी भारत के अधिकांश भाग में 
निम्न जातियों के रूप में ये विद्यमान हैं | प्राचीन काल में शायद निषाद इन्हीं: 
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का नाम था । 

(३) भूमध्य-सागरीय ( द्रविड़ )-पहले जिस जाति को द्रविड़ कहां 
जाता था, अब उसे भूमध्य-सागरीय का नाम दिया गया है। इसमें तीन उप- 
भेद माने जाते हैं । (क) पुरा-भूमध्य-सागरीय--काला रंग ओर मँकला कद इनकी 
विशेषताएं हैं। ये प्रधान रूप से मलायालभ, तामिल तथा कनन्‍नड़-भी प्रदेशों 
में हैं ।॥ (ख) असली भूमध्य-सागरीय-- ये पुरा-भूमध्य-सागरीयों की अपेक्षा 
अधिक ऊँचे ओर साफ रंग के हैं । पंजाब और गंगा की उपरली घाटी में 
मिलते हैं। आर्यों से पहले उत्तर भारत में यही जाति वसनी थी ऐसा समझा 
जाता है । (रा) प्राच्य भूमध्य-सायरोय--इसमें नाक लम्बी ओर रंग अधिक 
गोरा होता है, यह पंजाब, सिंध, राजपूताना और पश्चिमी उत्तर प्रदेश में 
पाई जाती है| ये सभी जातीयाँ लम्बे सिर वाली हैं । 

(9) पश्चमी बृत्त कपाल जाति--मध्य एशियायी परवेत-मालाओं में 
मूल रूप से विकसित इस नस्ल के आल्पाइनी,दीनांरी ओर आर्मीनियन नामक 
तीन भेद भारत में पाये जाते हैं | पहला भेद गुजरात में, दूसरा बंगाल, उड़ीसा, 
काठियावाड़, कन्‍नड़ और तामिल प्रदेशों में तथा तीसरा प्रधान रूप से बंबई के 
पारसियों में मिलता है। 

(५) नार्डिक (आय)--आयभमाषा-माषी नार्डिक जाति के खास चिह हैं 
गोरा या गेहुँआ रंग, ऊँचा कद, उभरा हुआ माथा, लम्बी नुकीली नाक ओर 
भरपूर दाढ़ी-मूं छ । इसके नमूने उत्तर-पश्चिमी सीमाप्रांत, विशेषतः सिन्धु नदी 
की उपरली घाटी तथा स्वात, पंजकोरा, कुनार चित्राल नदियों की घाटियों और 
हिन्दूकुश पव॑त के दक्षिण में मिलते हैं । पंजाब,राजपूताना और गंगा की उपरली 
घाटी में भी यह जाति अन्य जातियों के साथ सम्मिश्रित्‌ रूप में पाई जाती हे । 
महाराष्ट्र के चितपावन ब्राह्मणों में भी इसके तत्त्व प्रधान हैं | प्राचीन साहित्य 
से यह ज्ञात होता है कि आय सुनहले बालों तथा नीली आँखों वाले 
थे । किन्तु भारतीय जलवायु के प्रभाव से उनके इस रूप में परंवर्तन आ 
गया है । भारतीय संस्कृति के निर्माण में आर्यों का बहुत महत्त्वपूण भाग 
हे । इन्होंने भारत को न केवल आय भाषाएं प्रदान कीं अपितु विभिन्‍न संस्क- 
तियों का समन्वय करके यहाँ भारतीय संस्कृति की आधार-शिक्ञा भी रखी। 

($) मंगोल ( किरात )--इस नस्ल की मुख्य पहचान है--पीतचर्ण, 
चपटा चेहरा,गालों की हड्डियाँ उभरी हुई,दाढ़ी-मूं छ नहीं के बराबर तथा नाझ 
की जड़ कुछ चपटी। भारत में इसके दो भेद--लम्बे सिर वाले पुरा किरात 
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ओर गोल सिर वाले तिब्बत किरात--पाये जाते हैं । लम्बे सिर वाले सबसे 
पुराने किरात हैं ये आसाम में तथा भारत और बर्मा के सीमा-प्रदेश में रहते 
हैं। गोल सिर वाले इनसे विकसित समझे जाते हैं । ये चटगाँव की पहा- 
ड़ियों तथा बर्मा के निवासी हैं । तिब्बत किरात वंश में इस जाति के भेदक 
चिह्न अधिक स्पष्ट रूप से मिलते हैं-। ये सिक्किम और भूटान के निवासी हैं 
ओर तिब्बत से काफी आधुनिक समय में भारत आये हैं। 
भारतीय जनता प्रधान रूप से इन छः: नस्‍्तों के सम्मिश्रण से बनी 
है, इन सभी ने भारतीय संस्कृति को सम्रद्ध बनाने में सहयोग दिया हे । 
प्रागेतिहासिक काल में नेग्रिटो, आग्नेय, द्रविड़ ओर आय जावियों ने इस 
सांस्कृतिक महायज्ञ में अपनी आहुतियाँ दी थीं ओर इन सभी के समन्वित 
पुण्य प्रभाव से एक भारतीय संस्कृति का निमाण हुआ था । इसमें विभिन्‍न 
जातियों से आये अंश घुल-मिलकर इस प्रकार एक हो गए हैं कि उनका पूरा तथा 
निश्चित रूप से विश्लेषण करना सबथा असंभव है। भाषा-शास्त्र तथा पुरातत्त्व 
आदि की सहायता से इस पर जो अधूरा प्रकाश पड़ा हे वह इस दृष्टि से बहुत 
मह्वपूण और मनोरंजक है कि भारतीय संस्कृति के निर्माण में किन-किन 
जातियों ने क्या-क्या सहयोग दिया हे । यहाँ प्रागेतिहासिक युग में भारतीय 
संस्कृति के सूत्रपात में नाना जातियों द्वारा प्रदत्त अंशों का ही काल-क्रम से 
वरणणन किया जायगा। 
नेग्रिटो भारत-भूमि पर पदापण करने वाली प्रथम नस्ल थी । किन्तु 
वह भारत की परवर्ती संस्क्रृति पर विशेष स्थायी प्रभाव न डाल सकी, क्योंकि 
वह सभ्यता की आदिम अवस्था पुराश्मीय दशा में थी | इसे 
नेग्रिटे नस्ल की बाद में आने वाली अधिक उन्नत जातियों ने विनष्ट ओर 
सांस्कृतिक देन विलीन कर दिया। नेग्रिटो पत्थर ओर हड्डी के अनगढ़ हथि- 
यारों का तथा तीर-कमान का प्रयोग करते थे । जंगलों में 
फल-मूल के संचय ओर जानवरों तथा मछलियों के शिकार से अपना निवाह 
करते थे। खेती, मिट्टी के बतन बनाने ओर मकान-निमोण की कलाओं से ये 
अनभिज्ञ थे । अण्डमान के आदिम निवासी आज तक अनाज- नहीं उपजा 
सकते | मोंपड़ियाँ ओर मकान बनाने की कला से अपरिचित होने के कारण 
नेग्रिटो गुफाओं में रहते थे । भारत में नेग्रिटो अफ्रिका से अरब होते हुए 
आये ओर यहाँ से मलाया, हिन्द्‌-द्वीप-समूह होते हुए न्यूगिनी तक चले गए। 
इस समय भारत में इनकी सबसे बड़ी बस्ती अंडमान टापू में ही है। सम्यता 
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की आदिम दशा में होने पर भी इनमें अद्भुत साहस था और उसी के 
भरोसे व अ' नी छोटी-छोटी किश्तियों द्वारा अफ्रिका से न्‍्यूगिनी तक फेल 
गए थे । भारतांय जातियों में नेग्रिटो-तक्त्व बहुत समय तक बना रहा गुप्त 
चित्र-कला पर, विशेषतः अजन्ता के भित्ति-चित्रों में, इसका कुछ प्रभाव पाया 
जाता है। सन्तान-प्राप्ति के लिए तथा मझतकों की सद्गति के लिए बट-वृक्ष 
की पूजा हिन्दू धर्म को इस जाति की एक विशेष देन है । 
नेम्रिटों के बाद आने वाली आग्नेय जाति को भारतीय जनता का 
प्रधान मूल अंश माना जाता है। ये अपने साथ नवाश्मकालीन संस्कृति को 
लाये । इन्होंने पत्थरों को घिसकर उनसे धारदार औजार और 
आग्नेय जाति को हथियार, बनाये कुदाल से जमीन को खोदकर खेती शुरू की, 
देन कुम्हार का चाक भी उन्हीं के समय से भारत में चलना 
शुरू हुआ । ऐसा प्रतीत होता है कि उत्तरी भारत के 
समूचे विशाल मेदान में ये बसे हुए थे, क्योंकि नवाश्मकालीन अवशेष उत्तरी 
मेदान को प्रायः सभी नदियों की घाटियों में पाये गए हैं | बाद में आने वाली 
जातियों द्वारा ये लोग हिमालय के दुगम प्रदेशों और विन्ध्य श्ड्डला के गहन 
बनों में खदेड़ दिये गए। यासीन घाटी की बुरुशारकी में मध्य हिमालय की 
कनौरी में तथा नेपाल की :दुर्गंम घाटियों में इनकी बोली के कुछ अवशेष 
लते है! किन्तु इस समय आग्नेय भाषा-भाषी सन्थाल, मुण्डा, भूमिज 
बिरहोर, असुर, अगर, कोरवा आदि जातियाँ विन्ध्य पवत के पूर्वी भाग 
में, राजमहल की पहाड़ियों में बसी हुई है तथा मध्य भारत के कुरकु उड़ीसा 
जुड़ीसा के जुआंग, शवर तथा गदब भी आग्नेय बोलियों का प्रयोग करते 
हैं । पहले यह कहा जा चुका है कि यह जाति भारत से निकलकर समूचे 
दक्षिण पूर्वी एशिया, पूर्वी द्वीप-समूह तथा प्रशान्त महासागर के हीपों में 
फैली थी । ऐसा प्रेतीत होता है कि कई बार ये जातियाँ इन प्रदेशों से लौटकर 
भारत में बसी हैं ओर अपने साथ उन-उन प्रदेशों में सोखी नई बातें तथ! 
उन प्रदेशों की अन्य विशेषताए' इस देश में लाई हैं। उदाहरणार्थ भारत में 
नारियल के प्रवेश का श्रेय प्रशान्त महासागर के टापुओं से आने वाली इसी 
जाति की एक शाखा को दिया जाता हे। मोतिक ओर धामिक क्षेत्र में आग्नेय 
जाति ने अनेक देनों से हमारी संस्कृति को सम्रद्ध किया हे । 
भोतिक चेत्र में इसकी प्रधान देन न केवल कुदाल द्वारा खेती करना 
ही है अपित भाषा-विज्ञान के आधार पर यह भी कहा जा सकता है कि धान 
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की खेती, केला (कदली), नारियल बेंगन (बेंतगन), पान (ताम्बूल),तोरी, नींबू, 
जामुन,कपास के उत्पादन का श्रेय भी इन्हीं को हे। इन्हीं ने सम्भवत: सबसे पहले 
सूती कपड़ा बुना था, हाथी (गज) को पालतू बनाया । संस्कृति भाषा को बाण 
लकुट (लाठी), शाल्मलि (सिम्बल) कृकवाकु (मुगो), मातंग, गज आदि शब्द 
प्रदान किये । गन्ने से खाद्य बनाना भी इन्हों का आविष्कार माना जाता है। 
पान-सुपारी का व्यवहार विवाह आदि संस्कारों में सिन्दूर ओर हल्दी का 
प्रयोग भी इनसे ग्रहण किया बताया जाता हे । 

धार्मिक क्षेत्र में पुनजन्म का विचार ब्रह्माण्ड तथा रृष्य्य त्पत्ति-सम्बन्धी 
अनेक दन्त-कथाए', कच्छुप अवतार की कल्पना, पाषाण-खण्ड में देवता की 
भावना, नाग, मगर ओर बन्दर आदि विभिन्‍न प्राणियों की पूजा, भक्ष्याभक्ष्य, 
स्पश्यास्पृश्य तथा वजन (!9०00) का विचार, बुरी नजर को “निछावर! 
द्वारा बचाना आदि अनेक बातें आग्नेय प्रभाव का परिणाम हैं । चन्द्रमा की 
कला के अनुसार तिथियों की गणना तथा इनके अनुसार धार्मिक पर्बों का 
मनाना भी सम्भवतः निषादों से लिया गया है । संस्कृत में पूर्रिमा ओर 
अमावस्या के लिए 'राका? और 'कुह' शब्द प्रशान्‍्त महासागर की आग्नेय 
भाषा के शब्द हैं। सत्ताइस नक्षत्रों में माठका (कृत्तिका) का मूल भी इसी 
प्रकार का बताया जाता है। महाभारत और पुराणों में पाताल-लोक के अधि- 
पति वासकि आदि नागों और अण्डे से सृष्टि की उत्पत्ति, मत्स्यगन्धा 
ओर गणेश आदि के सम्बन्ध में जो अत्यन्त मनोरंजक कथाएं हैं 
उनका-आदि स्त्रोत भी इस जाति का पुराण है | गंगा हिन्दुओं 
की सबसे पवित्र नदी है । उसमें अथवा किसी अन्य नदी में 
मृत व्यक्ति की अध्थियों का प्रवाह आवश्यक धार्मिक कतंव्य समझा जाता 
है। किन्तु विद्वानों का मत है कि नदियों की पूजा ओर अस्थि-विसजन ये 
दोनों बिचार संथाल आदि जातियों से लिये गए हैं। दामोदर नदी में अस्थि 


सिन्दूर का न कोई वेदिक नाम है ओर न ही सिंदूर-दान का कोई वंदिक 
मंत्र । विवाह में सिन्दूर-स्पश की विधि में जो मंत्र “ओऑं सिन्धोरुच्छासे पतयन्ते”? 
(ऋक्‌०७,४६,४३) पढ़ा जाता है उसमें सिन्‍्दूर शज्द से केवल ध्वनिसाम्य है। सिन्दूर के 
नाम नाग ।र्भ, नाग सम्भव आदि उसे स्पष्ट ही नागों की वस्तु सिद्ध करते हैं। 
कुछ विद्वानों का यहाँ तक कहना है कि गंगा शब्द भी सम्भवतः आग्नेय 
भाषा का है, इसका मूल अथ नदी-मान्न था। हिंदचीनी का खोंग (श्रीखोंग) दक्तिणी 
चीनी का काँग (यंगसी काँग) आदि इस कल्पना को पुष्ट करते हें । 
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डाले बिना सन्थालों की गति नहीं होती । तीर्थों का महत्त्व और नदियों की पूजा 
बदिक साहित्य में तो कहीं मिलती नहीं । स्पष्टतः ये आर्येतर जातियों से प्रहण 
की गई हैं 
आग्नेय जाति के बाद हमारे देश में द्रविड़ जाति का आगमन हुआ | 
द्रविड़ अपने पूववर्तियों की अपेज्ञा कहीं अधिक सुसंस्क्ृत और नागर-समभ्यता 
से सम्पन्न थे। इस समय द्रविड़-भाषा-भाषी केवल दक्षिण 
द्रविड जाति भारत में पाये जाते हूँ, किन्तु प्राचीन काल में उत्तरी भारत में 
फी देन भी इनकी सत्ता होने के पक्के प्रमाण मिलते हैं। आजकल 
यह माना जाता है कि द्रविड़ भूमध्य सागर के प्रदेश से 
भारत में आए। लघु एशिया की एक प्राक्‌ हिन्दयूरोपीय भूमध्य सागरीय 
लिसियन जाति अपने को त्रिम्मिली कहती थी । हिराडोटस के कथनानुसार 
वह वहाँ क्रीट टापू से आई थी। क्रोट में यूनानियों से पहले के निवासियों 
को तमिलाई कहा जाता था यह शब्द तमिल, द्रमिक या द्रविड़ से सम्बन्धित 
बताया जाता हे। अतः यह समभा जाता हे कि द्रविड़ मूलतः क्रीट से आए 
ओर वे अपने साथ उस प्रदेश के धार्मिक विचार ओर विश्वास भी लाये। 
भारतीय संस्कृति पर इनका गहरा प्रभाव पड़ा। 
धार्मिक क्षेत्र में द्रविड़-प्रभाव का परिणाम नये ढंग की उपासना-पद्धति 
का श्रोगणेश तथा नये देवताओं का आगमन था। बेद्क धम यज्ञ-प्रधान 
था । उसमें इन्द्रादि देवताओं के उद्दे श्य से मंत्रोर््चारण पूवक घी, दूध आदि 
की आहुति दी जाती थी। देवताओं की उपासना यज्ञों द्वारा होती थी। द्रविड़- 
प्रभाव से देवताओं की पूजा अथात्‌ पत्थर की मूर्ति या किसी प्रकार के देवता 
के प्रतीक पर पत्र-पुष्प आदि चढ़ाना, उसे सिन्दूर, चन्दन लगाना, उसके 
सम्मुख धूप-दीप जलाना, घंटा-घंड़ियाल बजाना, संगीत-नृत्य का आयोजन 
करना, भोग लगाना, प्रसाद लेना प्रचलित हुआ | ये सब अनुष्ठान सवथा 
अवेदिक हैं। पूजा शब्द भी सम्भवतः द्रविड़ मूल का है। जिसका अथ है 
पुष्प कम अथांत्‌ फूल चढ़ाना (पू पुष्प, जः-करन।) | 
न केवल इस शअवेदिक पूजा-विधि का ही प्रचतन हुआ अपितु इसके 
साथ-साथ शिव, उमा, विष्णु, श्रीकृष्ण, कुमार, हनुमान, गणेश, शीतला आदि 
नवीन देवता पूजे जाने लगे । इन्होंने इन्द्र, अग्नि, वरुण, पूषा 
आदि वदिक देवताओं का स्थान ले लिया। दक्ष के यज्ञ में शिव नहीं बुलाये 
गए, इसलिए वह यज्ञ शिव के भूत-प्रेत आदि गणों के द्वारा ध्वस्त हो गया। 
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इस पौराणिक आख्यान से स्पष्ट है कि शिव बहुत समय तक आर्यों द्वारा पूंजे 
जाने वाले देवताओं की पंक्ति में नहीं सम्मिलित हुए थे। वे आयेतर शबर 
आदियों द्वारा पूजे जाते थे । शिव की लिंग रूप में पूजा की पद्धति के अब- 
दिक होने का यही प्रमाण पयाप्त हे कि प्रायः सभी पुराणों में इस बात का 
उल्लेख हे कि ऋषियों ने अपनी पत्नियों के हठ से विवश होकर. इसे स्वीकार 
किया। ये ऋषि-पत्नियाँ प्रायः आर्येतर कुलोत्पन्न होने के कारण अपने पितृ- 
कुल के आचार को छोड़ने में असमथे थीं । माठ-शक्ति की पूजा भी द्रविड़ों की 
देन है । उनके मूल स्थान इंजियन सागर के टापुओं में, यूनंन और लघु 
एशिया में 'माः नामक मातृ-देवता की पूजा बहुत अधिक प्रचलित थी। 
“उमा? का इसी 'मा! से सम्बन्ध बतलाया जाता है। उसी के दूसरे नाम ुगा 
की तुलना लिसियन जाति की त्रक्क देवी से की गई हे । विष्णु आंशिक रूप 
से बेदिक है, लेकिन उसका वतमान स्वरूप अवेदिक है। निष्ठावान्‌ बेदिक 
भ्गु ने विष्णु के वक्षस्थल पर चरणाघात किया था। लेकिन इस प्रकार 
लाडिछत होकर भी विष्णु हमारे देश में पूजित हुए | श्री भी अंशतः बेदिक हे 
किन्तु उसके गजलक्ष्मी आदि रूप सबथा अवेदिक हैं। कण बेद में इन्द्र- 
विरोधी है | लेकिन पीछे तारुण्य के इस द्रविड़ देवता (कण्णन) को विष्णु 
के साथ एक कर दिया गया । कुमार (स्कन्द), गणेश, हनुमान, सबंधा अवेदिक 
देवता हैं। हिन्दू धमे का आधार निगम और आगम माने जाते हैं । आगमों 
में तान्त्रिक मत ओर योग का प्रतिपादन है। ये दोनों बाहर से धीरे-धीरे 
वदिक मत के पास आ खड़े हुए, धीरे-धीरे इन्होंने बेदिक मत का रूपान्तर ही 
कर डाला । 

भारतीय संस्कृति पर मंगोलों (किरातों) का अधिक प्रभाव नहीं पड़ा 
क्योंकि उनके आगमन तक भारतीय संस्कृति का स्वरूप बहुत कुछ निश्चित हो 
गया था। स्वयं ये जातियाँ बहुत पिछड़ी हुईं थीं और इनका विस्तार भी 
भारत की उत्तरी और उत्तर-पूर्वी सीमाओं पर ही रहा | फिर भी हिमालय-प्रदेश 
की बोलियों तथा गोरखाली, बंगला, आसामी भाषाओं के विकास में इसका 
कुछ प्रभाव पड़ा हे। ११वीं सदी में आसाम जीतने वाले अहोम धीरे-धीरे 
हिन्दुओं में घुल-मल गए । केवल उनके फूकन, बरुआ आदि नाम ही विदेशी 
प्रभाव के सूचक हैं। 

प्रागेतिहासिक युग में इस प्रकार जो आय तथा अर्येतर संस्कृतियों का 
संगम हुआ वही हमारी भारतीय संस्कृति का सुदृढ़ आधार हे। संभवत 


ग्रागेतिहासिक युग ९५ 


आग्नेयों और द्रविड़ों के अनेक्य ओर विरोध से आर्यों को सफलता मिली । 
उनकी भाषा देश के अधिकांश भाग में प्रचलित हुई। 
आय व आयेतर भाषा की दृष्टि से आज भारत में ७६४०, आय भाषा- 
संस्क्रतियों का संगम भाषो, २०,६% द्रविड़ भाषा-भाषी और ३% आग्नेय 
भाषा-भाषी हैं । किन्तु धार्मिक और सामाजिक दृष्टि 
से आर्यों की सहिष्णुतापूण उदार वृत्ति से वेदिक ओर अवेदिक, आय और 
आपयेतर का जो-जो घनिष्ठ समन्वय ओर संगम हुआ उसमें कुछ विद्वानों के 
मतानुसार यह अनुपात बिलकुल उलट गया है। वे वतमान भारतीय संस्कृति 
में २४५०५ अंश को ही वेदिक मानते हैं और “रुपये में बारह आना” इसका मूल 
आर्येतर मानते हैं। भारतीय धम, खान-पान, भाषा, सामाजिक रीति-रिवाज 
आदि सभी बातों में अवेदिक अंश बहुत प्रबल है, धर्म के सम्बन्ध में अबेदिक 
तत्त्वों का उल्लेख किया जा चुका है । यहाँ यह कहना ही पयाप्त है कि भक्ति- 
सिद्धान्त की उत्पत्ति पुराणों के अनुसार द्रविड़ देश में हुई ।' तुलसी, बड़, 
पीपल, बेल आदि वृक्षों की पूजा और पवित्रता का बिचार आरयों ने आर्थेतर 
जातियों से प्रहण किया क्योंकि ये सब वृक्ष आर्येतर देवताओं से सम्बद्ध हैं। 
बैदिक आर्यों का प्रधान भोजन जी और मक्खन था, आज भारतोय 
भोजन में चावल, गेहूँ, दाल, घी और तेल आदि की प्रमुखता हे। वंद्क 
आर्यो के ऊनी वस्त्रों का स्थान सूती बस्त्रों ने ले लिया हे। भाषा-शास्त्रियों 
के मतानुसार वर्तमान भारतीय आय भाषाओं की वाक्य-रचना-पद्धति बेदिक 
या हिन्द यूरोपीय परिवार की अन्य भाषाओं को अपेज्ञा द्रविड़ भाषाओं से 
अधिक मिलती है। इन भाषाओं में सो के लगभग आग्नेय ओर चार सो 
पचास के लगभग द्रविड़ शब्द हैं। विवाह में निषिद्ध पीढ़ियों का विचार, 
मांगलिक अवसरों पर नारियल का प्रयोग, बेवाहिक विधियों में शंख, स्व॒स्तिक, 
रोचन, सफेद सरसों, हल्दी और सिन्दूर का व्यवहार भी अवेदिक हे । 
किन्तु आर्यतर तत्त्वों के सुन्दर समन्वय ओर सम्मिश्रण से जो संस्कृति 
उत्पन्न हुई वह विशुद्ध रूप से भारतीय थी। न तो वह बेदिक ओर आये 
थी और न ही अवेदिक और अनाय । वह सबकी साभी संस्कृति थी। भार- 
तीय संस्कृति के उषा-काल में हुए इस समन्वय ने उन आदर्शों, भावनाओं 





१ उत्पन्ना द्रबिड चाह कर्णाटे बृद्धिमागता। 
स्थिता किब्चिन्महाराष्ट्र गुजरे जीणंतां गता ॥ 
(पद्म पुराण! उत्तर-खश्ड ०-१) 


९३ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


ओर विचारों को जन्म दिया जो लगातार सेकड़ों वर्षों से सभी भारतीयों को 
समान रूप से अनुप्राशित और प्रेरेत करते आ रहे हैं। इनमें सहिष्णुता, 
समन्वय, कमवबाद, पुनजन्म, अरृश्य सत्ता में विश्वास, अरृश्यमान जगत 
की विविधता के पीछे मौलिक एकत्व का दशन, अहिसा, करुणा ओर दुःख- 
पूर जगत से मुक्त होने की इच्छा प्रमुख हैं ओर वे ही भारतीय संस्कृति के 
मूलाधार हैं। इनका जन्म ओर विकास शने:-शने: हुआ है। अगले अध्यायों में 
इनका यथा स्थान प्रतिपादन किया जायगा। 
(ख) हड़प्पा तथा मोहँजदोड़ो की सभ्यता 
आज से तीस साल पहले भारत में प्रागेतिहासिक युग के अबशेष बहुत 
कम मिले थे । उस समय बेदिक सभ्यता को बहुत पुराना माना जाता था 
किन्तु पाश्चात्य विद्वानों ढ्वारा उसका काल अधिक-से-अधिक 
मोहेंजोदढ़ी की १४०० इई० पूव ही ठहराया जाता था । १६२८ ईं० में सिन्ध 
खोज और महत्व में लरकाना से २५ मील दक्षिण मोहेंजोदड़ो में (म्रतकों 
की ढेरी) में दूसरी-तीसरी शती इंस्बी के एक बोद्धस्तूप की 
खुदाई कराते हुए श्री राखालदास बनर्जी ने इस स्थान के प्रागेतिहासिक महत्त्व 
की ओर पुरातत्त्वज्ञों का ध्यान आकृष्ट किया । इससे पहले हड़प्पा (जिला 
मिण्टगुमरी पश्चिमी पंजाब ) से कुछ प्रागेतिहासिक मुहरें मिल चुकी थीं । 
१६३१ ई०तक भारत-सरकार की ओर से वहाँ खुदाई होती रही । इसी बीच में 
सिन्ध ओर बिलोचिस्तान में ऐसे अनेक टीलों और बस्तियों का पता लगा जहाँ 
हड़्प्पा और मोहेंजोदड़ो से मिलती-जुलती, इनसे पूबवर्ती और परवर्ती काल 
की वस्तुएं पाई गई' हैं। इन स्थानों की खोज भारतीय इतिहास में युगान्तर 
करने वाली थी । पहले भारतीय सभ्यता का प्रारम्भ डेढ़ हजार वर्ष ईंस्वी 
पूव समझा जाता था । पिप्राबा का प्राचीनतम ऐतिहासिक अवशेष ५०० ई० 
पू० का माना जाता था, किन्तु इन खुदाइयों से आज से ४००० वष 
पुरानी अत्यन्त उन्नत, समृद्ध एवं सम्पन्न नागरिक सभ्यता का ज्ञान हुआ । 
जो न केवल मिस्र ओर मेसोपोटामिया की विश्व में प्राचीनतम समभी जाने 
वाली संस्कृतियों के समकालीन थी, किन्तु नगरों की सफाई, नियमित प्रणाली 
व्यवस्था, निश्चित योजना के अनुसार शहरों को बसाने आदि कई आअंशों में 
अपनी समकालीन सभ्यताओं से भी बहुत बढ़ी-चढ़ी थी | इसके अवशेष 
सबवप्रथम हड़प्पा में पाये गए थे,अतः इसे हड़प्पा-सभ्यता कहा जाता है। सिन्धु 
नदी की घाटी में फलने-फूलने से इसे सिन्धु-सभ्यता का भी नाम दिया गया है। 
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जिन बस्तियों से इस सभ्यता के अवशेष मिले हैं, उनसे यह ज्ञात होता 
है कि वे पश्चिम में मकरात, दक्षिण में काठियावाड़ ओर उत्तर में हिमालय 
की शिवालक पवत-माला तक एक त्रिभुजाकार क्षेत्र में फेली 
सिंधु-सभ्यता का हुई हैं। इस त्रिभुज की भुजाएं ६४०, ७०० तथा ५४५० मील 
विस्तार औ्रौर हैं। इन बस्तियों के खण्डहर प्राचीन काल के एक विस्तृत 
साम्राज्य और सुसंघटित साम्राज्य के सूचक हैं। इसके विविध भागों 
से पाई गई मुहरों, इंटों, बाटों तथा अन्य सामग्री में इतनी 
गहरी एकरूपता ओर सादरश्य है जो सुरढ़ केन्द्रीय शासन के बिना संभव 
नहीं प्रतीत होता । मिस्र, बेबिलोन और असी रिया-जैसे शक्तिशाली इस प्राचीन 
साम्राज्य की हड़प्पा और मोहेंजोदड़ो उत्तरी और दक्षिणी दो राजधानियाँ 
प्रतीत होती हैं, ठीक बेसे ही जैसे परवर्ती युग में कुशाणों के पेशावर और मथुरा 
में दो शासन-केन्द्र थे । उत्तरी भाग में हड़प्पा के अतिरिक्त १७ अन्य छोटे 
करबों से हड़प्पा-संस्क्रति की वस्तुएं प्राप्त हो चुकी हैँ, पूव में बकसर (बिहार) 
ओर पटना से तथा गाजीपुर और बनारस जिलों से सिन्धु-सभ्यता-जैसे चित्र- 
लेख ओर गुरियाँ मिली है, हड़प्पा से २०० मील पूब में रोपड़ के पास 
सतलुज नदी पर कोटला निहंग खान में भी ये अवशेष पाए गए हैं। मोहेंजो- 
दड़ो के दक्षिणी भाग में इस शहर के आतिरिक्त १७ अन्य बस्तियों में इसके 
अवशेष मिले हैं । इनमें चन्हुदड़ो ( मोहेजोदड़ो से ८० मील द० पू० ) तथा 
अमरी महत्त्वपूण हैं। इनके अतिरिक्त सिन्‍्ध नदी के पश्चिमी किनारे पर लोहु- 
व्जोदड़ो, अलीमुराद और भूकर, मंगर ओर गाजीशाह, उत्तरी बिलोचिस्तान 
में दबरकोट, नाल, सुरजंगल, राना गन्दई ओर दक्षिणी बिलोचिस्तान में 
कुल्ली, मेही और शाही टम्प भी इसी सभ्यता से सम्बद्ध हैं। इस प्रकार मोहें- 
जोदड़ो की सभ्यता ओर साम्राज्य का ज्षेत्र समूचा बिलोचिस्तान, सिन्ध ओर 
पंजाब तथा गंगा की घाटी का कुछ अंश था । यह प्राचीन एशिया का एक 
बृहत्तम साम्राज्य था । 
मोहेजोदड़ो तथा हड़प्पा में विकसित होने वाली शहरी सभ्यता की 
विशेषताएं इनकी खुदाई से भली-भाँति प्रकट हुई हैं | पहले शहर के खण्डह्र 
एक बग मील में पाये गए हैं । यह शहर पहले से ही सोच- 
विचारकर एक निश्चित योजना के अनुसार बसाया गया था। 
न सब सड़कें बिलकुल सीधी बनाई गई हैं। मोहेंजोदड़ो में 
हवा दक्षिण ओर परिचिम से उत्तर तथा पूबष को ओर बहती हैं। अतः 


सिंघु सभ्यता के 
नगर ओर भवन 
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सड़कों का भी यही रुख रखा गया है। सबसे बड़ी सड़क की चोड़ाई 
३३ फीट है। ये सड़कें एक दूसरी को समकोण पर काटती हैं और शहर को 
वर्गाकार तथा आयातकार खण्डों में बाँट देती हैं। छोटी गलियाँ इन खंडों 
को विभकत करती हैं, प्रत्येक गली में एक कुँआँ है, मकानों से गन्दा पानी 
निकालने के लिए नालियों की बड़ी सुन्दर व्यवस्था है। हड़प्पा, मोहेंजोदड़ो 
से भी बड़ा शहर है। दोनों शहरों में रक्चा के लिए बनाये गए परकोटे के 
अवशेष भी मिले हैं । 

मोहेंजोदड़ो की उल्लेखनीय इमारतें विशाल स्नानागार, बड़ा हॉल, 
संघीय भवन ओर राजमहल है | पहलो इमारत की लंबाई-चोड़ाई १८०७८ १०८ 
' फीट है । इसमें नहाने का तालाब ३६ फीट लम्बा २३ फीट चोढड़ा ओर ८ 
फीट गहरा है, इसमें उतरने चढ़ने के लिए सीढ़ियाँ हे । इसका सारा फश खड़ी 
ई'टों का है तथा राल बिछाकर इसकी नमी नीचे जाने से रोकी गई है । कहा 
जाता हे--'कि यह सुन्दर स्नानागार समुद्र-तटवर्ती किसी भी आधुनिक 
होटल के लिए गव का कारण हो सकता है ।” मोहेंजोदड़ो में इसका उपयोग 
संभवत: धार्मिक काय के लिए होता था । उसके दक्षिण-पश्चिम में एक अन्य 
इमारत में पानी को गर्म करके नहाने की व्यवस्था भी थो । स्तूप वाले टीले 
के दक्षिण में एक क्षेत्र में 5५ फीट लम्बा ओर इतना ही चोड़ा एक विशाल 
हॉल पाया गया है । जिसकी छत इंटों से बने २० आयताकार खम्भों पर 
टिकी हुई थी । इस हॉल के उपयोग के सम्बन्ध में श्री माशल का यह मत था 
कि यह बोढ़ों के चेत्यों से मिलता है, इसका व्यवहार धार्मिक काय के लिए 
होता था | श्री मेदे का यह विचार है कि यह उस समय की बड़ी मण्डी थी 
ओर यहाँ विविध वस्तुओं की स्थायी दुकानें थीं | स्तृप वाले टीले के पश्चिम 
में २३० फीट > ७5८ फीट की एक बड़ी इमारत हे। इसकी दक्षिणी ओर पश्चिमी 
दीवारें पोने सात फुट मोटी हैं. । यह किसी ऊंचे राजकमचारी का अथवा 
पुरोहित वग का निवास-स्थान समभा जाता है । राजमहल कहा जाने वाला एक 
अन्य भवन २९० फीट लम्बा ११४ फीट चोड़ा है । इसकी दीवारें कई 
स्थानों पर पाँच फीट मोटी हैं । इसमें दो विशाल आँगन नोकरों के घर तथा 
सामान रखने के कमरे हैं। 

हड़प्पा की सबसे प्रसिद्ध इमारत विशाल अन्नागार है। यह १६६ फीट 
लम्बा १३३ फीट चौड़ा है। इसके पास ही अनाज पीसने का फर्श 'मजदूरों के 
रहने के बहुत-से मकान पाये गए हैं। इन दोनों शहरों में मकान बहुत सुविधा- 
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'पूण थे। उन सबमें आँगन, कुँआँ, स्नान-ग्रह और नालियाँ बनी होती थीं । 
आँगन प्राय: पक्का होता था और उसके चारों ओर गोदाम, कुँआ, रसोई 
तथा स्नानागार होते थे । स्नानागार प्रायः सड़क की ओर, पक्के तथा ढाल- 
दार फश का बना होता था । इसका सारा पानी एक पक्की नाली से बाहर की 
ओर सड़क की नाली में मिला दिया जाता था। घरों के दरवाजे आजकल की 
भाँति प्रायः दीवार के बीच में न होकर सिरे पर होते थे । बाहर की ओर 
खिड़कियाँ नहीं होती थीं । मकान प्रायः दुमख्जिले होते थे ओर उनके पास 
पहरेदार की व्यवस्था होती थी । 
मोहेंजोदड़ो में गन्दा पानी निकालने के लिए प्रणाली की बड़ी सुन्दर 
व्यवस्था थी । प्रत्येक गली ओर सड़क में एक फुट से दो फुट तक गहरी, ६ इंच 
से १ फुट तक चौड़ी नालियाँ होती थीं। इनमें मकानों का 
प्रणाली-ब्यवस्था पानी आता था । उपरली मंजिलों के पानी के निकास के लिए 
पानी-मिट्री के वम्बे मकानों की दीवारों में लगाये जाते थे। 
नालियाँ प्रायः इंटों से ढकी होती थीं, जहाँ ये अधिक चौड़ी होती थीं वहाँ 
इन्हें पत्थरों से ढका जाता था। घरों की नालियों का पानी सड़क की नाली 
में से जाने के पहले एक गढ़े में भरता रहता था । तीन चौथाई भरने पर ही यह 
पानी सड़क की नाली में पड़ता था । इस व्यवस्था का यह लाभ था कि पानी 
कभी उनसे बाहर नहीं बहता था | बड़ी नालियों में थोड़ी दूर पर इंटों के पक्के 
चहबच्चे बने रहते थे, इनमें नीचे उतरने के लिए सीढ़ियाँ होती थीं, ये 
सामान्य रूप से लकड़ी के तख्तों से ढके रहते थे । ऐसा प्रतीत होता हे कि 
नियमित रूप से इनकी सफाई होती थी, क्योंकि इनके पास रेत के ढेर पाए 
गए हैं| जहाँ एक नाली ऊँचाई से दूसरी नाली में मिलती थी वहाँ इंट का 
छोटा गढ़ा पानी को बाहर बहने से रोकने के लिए बनाया जाता था ओर इसके 
लिए पच्चराकार इंटें लगाई जाती थीं । ऐसा प्रतीत होता है कि यहाँ इमारतें 
बनाने की अपेत्षा प्रणाली-निमाण की ओर अधिक ध्यान दिया जाता था। इस 
दृष्टि से कोई प्राचीन सभ्यता इसका मुकाबला नहीं कर सकती। 
इस प्रकार की प्रणाली-व्यवस्था तथा योजना पूर्वेक्ष नगर-निर्माण इस 
बात को सूचित करते हैं कि यहाँ का नगर-प्रबन्ध बहुत सुव्यवस्थित और 
उन्‍नत था । कुछ अन्य बातें भी इसका पोषण करती हैं। मोहेंजोदड़ो में एक 
दूसरे के ऊपर सात स्तर पाये गए हैं। इनकी निचली तहोँ में कहीं भी मकान 
वालों ने सड़क का सार्व॑जनक हिस्सा नहीं दबाया, लेम्पों के खम्भे यह सूचित 
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करते हैं कि वहाँ राज्य की ओर से सड़का पर रोशनी की व्यवस्था थी। यद्यपि 
अन्तिम काल में नगर-प्रचन्ध में कुछ शिथिलता आ गई थी, किन्तु कई शतियों 
तक यह पूण क्षमता से काय करता गया | पहले यह माना जाता था कि यह 
प्रजातन्त्रीय प्रबन्ध था किन्तु अब इसे सुदृढ़ राजतन्त्र का परिणाम समझा 
जाता हे। 
अभी तक सिन्धु-घाटी की खुदाई में काई मन्दिर या पूजा-स्थान नहीं 
मिला, अतः: इस सभ्यता के धार्मिक जीवन का एक-सात्र स्रोत यहाँ पाई गई 
मिट्टी ओर पत्थर की मूर्तियाँ तथा मुहरें हैं। इससे यह ज्ञात 
भ्रम होता है कि यहाँ माठदेवी की पशुपति, शिव तथा उसके 
लिंग की पूजा और पीपल, नीम आदि पेड़ों एवं नागादि 
जीव-जन्तुओं की उपासना प्रचलित थी । 
मोहेंजोदड़ो तथा हड़प्पा में खड़ी हुई अधनग्न नारी की बहुत म्ृण्मय- 
मूर्तियाँ मिली हैं । इनके शरीर पर छोटा-सा लहंगा है, जिसे कटि-प्रदेश पर 
मेखला से बाँधा गया हे, गले में हार पड़ा हुआ हे तथा मस्तक 
मातदेवी . पर पंखे के आकार की विचित्र शिरोभूषा हे। इसके दोनों 
ओर प्याले-जेसा पदाथ है जिसमें लगे घुएँ के निशान से यह 
ज्ञात होता हे कि इनमें भक्तों द्वारा देवी को प्रसन्‍न करने के लिए तेल या 
धूप जलाया जाता था। इस प्रकार की मूतियाँ पश्चिमी एशिया में भी मिली 
हैं। ये उस समय की माठृदेवी की उपासना की व्यापकता सूचित करती हें, 
आज भी भारत की साधारण जनता में देवी की उपासना बहुत प्रचलित हे । 
इन मूर्तियाँ के बहुत अधिक संख्या में पाये जाने से यह कल्पना को गई है कि 
वतमान कुल-देवताओं की भाँति प्रत्येक घर में इनकी प्रतिष्ठा और पूजा की 
जाती थी । 
पुरुष देवताओं में पशुपति प्रधान प्रतीत होता है । एक मुहर में तीन 
मुँह वाला एक नग्न व्यक्ति चोको पर पद्मासन लगाकर बेठा हुआ है। इसके 
चारों ओर हाथी, तथा बैल हैं, चोकी के नीचे हिरण है, इसके 
पशुपति सिर पर सींग और विचित्र शिरोभूषा है। इसने हाथों में 
चूड़ियाँ और गले में हार पहन रखा हे । यह मूर्ति शिव के 
पशुपति रूप की समझी जातो है। पद्मासन में ध्यानावस्थित मुद्रा में इसको 
नासाग्र दृष्टि शिव के योगीश्वर या महायोगी रूप को सूचित करती है। तीन 
अन्य मुहरें पशुपति के इस रूप पर प्रकाश डालती हैं । अनेक विद्वानों ने मोहेंजो- 


प्रागेतिहासिक युग २१ 


दड़ो की अति प्रसिद्ध शालधारिणी मूर्ति का भी योग से सम्बन्ध जोड़ा है । 
शंकु तथा बेलन के आकार के अनेक पत्थरों से यह ज्ञात होता है कि उस समय 
शिव की मूर्ति-पूजा के अतिरिक्त लिंग-पूजा भी प्रचलित थी । 
मुहरों पर उत्कीण विभिन्‍न प्रकार के पेड़ों की तथा पशुओं की आकृति 
से यह ज्ञात होता है कि उल समय पीपल ओर नीम को पूजा जाता था। 
पशुओं में हाथी, बेल, बाघ, मेंसे, गेंडे और घड़ियाल के चित्र अधिक मिले 
हैं। आजकल इनमें से अनेक पशु देवताओं के वाहन रूप में पूजित हैं | यह 
कहना कठिन हे कि उस समय इनकी वाहन रूप में प्रतिष्ठा थी या स्व॒तन्त्र 
रूप में। साँपों को दूध पिलाने तथा पूजा करने का विचार भी इस सभ्यता 
में था। वीर पुरुषों की पूजा करने का विचार भी संभवतः प्रचलित था। 
दो बाघों के साथ लड़ते हुए पुरुष की सुमेर के प्रसिद्ध वीर गिलगमेश के साथ 
तुलना की गई है | सूय पूजा तथा स्वस्तिक के कुछ चिह्न भी यहाँ पाये 
गए हैं । 
उपयु क्त उपास्य देवताओं के अतिरिक्त इनकी पूजा-विधि के सम्बन्ध 
में भी कुछ मनोरज्ञक कल्पनाएं की गई हैं। मिट्टी के एक ताबीज पर एक 
व्यक्ति को ढोल पीटता हुआ तथा अन्य व्यक्ति को नाचता हुआ दिखाया गया 
है। ऐसा प्रतीत होता है कि बतेमान काल की भाँति उस समय संगीत ओर 
नृत्य पूजा के अंग थे । मोहेंजोदड़ो की नतकी की प्रसिद्ध कॉस्य-मूति संभवतः 
उस समय के देवता के सम्मुख नाचने वाली किसी देवदासी की प्रतिमा हे । 
मोहेजोदड़ो से गेहूँ और जो के कुछ नमूने मिले हैं। हड़प्पा में मटर 
ओर तिल भी पाये गए हैं। इसके साथ ही खजूर भी उस समय का प्रिय 
खाद्य था। अन्न के अतिरिक्त बेल, भेड़, सूअर, मुर्गी, घंड़ि 
खान-पान _याल तथा कछुए का मांस ओर मछलियाँ भी उनके भोजन 
का अंग प्रतीत होती हैं, क्योंकि इन जानवरों की हड्डियाँ 
धरों और गलियों में प्रचुरता से मिली हैं । 
खाना खाने के लिए संभवतः नीचे आसन पर बढठा जाता था, किन्तु 
विशेष अवसरों पर घनी लोग कुर्सी-मेज का उपयोग करते थे । खाने-पीने के 
बत॑न, मिट्टी व लकड़ी के होने के कारण नष्ट हो चुके हैं।कपर (8॥०)) का 
बना एक चम्मच अवश्य मिला है। उन्हें नाना प्रकार के स्वादु व्यंजन ओर 
भोजन खाने का शोक था, क्योंकि मसाले घिसने के बहुत-से सिल-बट्र॑ यहाँ 
पाये गए हैं। छोटे-छोटे बेलन ओर रोटी बनाने के अनेक साँचे नाना प्रकार 
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के स्वादिष्ट भोजनों की सत्ता सूचित करते हैं। अति मात्रा में इनके सेवन से 
क्षो पाचन-विकार और दुष्परिणाम होते होंगे उनकी सामान्य चिकित्सा तो 
अनुभवी वृद्ध और ग्रृहिणियाँ स्वयमेव कर लेती होंगी, किन्तु विशेष रोगों में 
कुरज़, आजा ओर शिलाजीत का प्रयोग होता था। ये दोनों क्रमशः काश्मीर 
ओर हिमालय से मँगाये जाते थे । आजकल भी आयुर्वेद में शिलाजीत अप- 
चन, जिगर तथा तिल्‍ली की बीमारियों में दिया जाता है । 
सिन्धु-घाटी के बालक खिलौनों के बड़े शौकीन थे । खुदाई में ये बहुत 
बड़ी संख्या में प्राप्त हुए हैं और मिट्टी कपर तथा हाथी-दाँत के बने हुए हैं । 
बच्चों का सबसे प्रिय खिलौना मिट्टी की बेलगाड़ी थी । मिद्ठी 
आमोद-प्रमोद. के कुनभुने और पक्षी (संभवत: बुलबुल) भी मिले हैं। अन्य 
खिलौनों में बॉस पर चढ़ने वाला जानवर, रस्सी से सिर 
हिलाने वाला बेल, रस्सी पर ऊपर नीचे चढ़ने वाली आकृतियाँ तथा पक्षी के 
आकार की सीटियाँ उल्लेखनीय हैं। पुरुषों के प्रधान आमोद-प्रमोद पासे से 
खेले जाने वाले जुआ आदि खेल, संगीत, शिकार ओर पक्षी लड़ाना था। 
पासे घनाकार तथा चपटे दोनों प्रकार के मिले हैं । चपटे पासे हाथी दाँत के 
बने हुए हैं। इनके सब पाश्वों पर विभिन्‍न संख्याएं अंकित हैं। यह्‌ निश्चित 
रूप से पता नहीं लगा कि पासे फेंकना अपने-आप में भी कोई खेल था | यह 
संभव है कि इससे चोपड़-जेते अन्य खेल खेले जाते थे, क्योंकि एक इंट पर बिसात 
के निशान पाये गए हैं। इसमें ११ घर बने हुए हैं, ऐसा समभा जाता है कि 
किसी बड़े घर के नौकरों ने समय काटने के लिए घर के फ़श पर ही बिसात के 
निशान बना दिए थे और यह इंट उसी का एक अंश है। एक अन्य इंट पर 
कंकड़ियों या दानों से खेले जाने वाले खेल के निशान बने हुए हैं। नृत्य के 
साथ ढोल का पहले उल्लेख हो चुका है। डफ' ओर खड़ताल भी उस समय 
संगीत के प्रधान वाद्य प्रतीत होते हे | मांसाहारी होने से इन लोगों में म्गया 
का व्यसन होना स्वाभाविक था । कुछ मुहरों पर तीर-कभान से जंगली बकरो 
ओर हरिण के शिकार का दृश्य दिखाया गया है। बड़ी संख्या में पाये गए 
मछली के काँटे माहीगीरी का व्यसन सूचित करते हैं। संभवतः तीतर लड़ाने 
का भी उन्हें शौक था । 
विश्व में कपास की खेती सबसे पहले भारत में हुईं। सृती बस्त्रों का 
व्यापक प्रयोग मोहेंजोदड़ी की विशेषता हे, मिस्र और मेसोपोटामिया में 
इनका व्यवहार नहीं था| आज से पाँच हज़ार वष पहले हड़प्पा के आस-पास 
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पंजाब में आजकल बोई जाने वाली कपास की खेती होती थी | यद्यपि इसकी 
धुनाई के उपकरण लकड़ी के बने होने से नहीं मिले, किन्तु 
वस्त्र और कताई के लिए व्यवहार में आने वाली चकतियाँ (89774]० 
बेश-भूषा._ ७/॥09) प्रचुर मात्रा में मिली हैं| इनके छेदों में लकड़ी या 
धातु की सींक डालकर इन पर सूत काता और लपेटा जाता दे। 
ये चकतियाँ पकाई मिट्टी शंख ओर फर्यान्स की बनी हुई हैं, ऐसा जान पड़ता है 
कि पहली तकलियाँ निधनों की होंगी और बाकी घनियों की । अमीर-गरीब 
सभी घरों में स्त्रियाँ सूत की कताई में व्यस्त रहती होंगी। मोहेझ्ोदड़ो की 
अधिकांश मूत्तियाँ कीपीन या छोटा लहंगा धारण किये हैं। पुरुषों की वेश-भूषा 
पर ध्यान-मग्न योगी की शाल - धारिणी मूत्ति से सुन्दर प्रकाश पड़ता दे । 
उस समय कढ़ाई किये हुए शाल को ओढ़ने का रिवाज़ था ओर इसे दाई 
भुजा के नीचे से बाँये कन्धे के ऊपर तक डाला जाता था । एक अन्य मूत्ति 
में यह शाल घुटने तक दिखाया गया है। हड़प्पा के एक ठीकरे पर बिर- 
जिस पहने अथवा खूब कसकर धोती पहने एक व्यक्ति अंकित है। स्त्रियों 
की अधिकांश मूत्तियों में कमर तक कोई वस्त्र नहीं दिखाया गया | कटि-अदेश 
में करधनी से बँधा घुटनों तक एक छोटा लहंगा होता था। कुछ मूत्तियों में 
पूरी आस्तीन का अंगरखा हे, परन्तु इसमें वक्षःस्थल अनाबृत है। कुछ वस्त्र 
सिले होते थे परन्तु बिना सिले बस्त्रों का रिवाज़ अधिक था । 
पुरुष लम्बे बाल रखते थे, माँग बीच में निकाली जाती थी | बालों को 
एक फीते से बाँधकर रखा जाता था अथवा बालों का जूड़ा बनाया जाता था। 
पुरुष छोटी या छँटवाई हुई दाढ़ी रखते थे। स्त्रियाँ प्रायः 
वेणी. बाँधती थीं और जूड़े का भी रिवांज़ था जैसा कि नत्तकी 
की मृत्ति से स्पष्ट होता हे । 
वस्त्रों के कम होने पर भी मोहेझ्ोदड़ो में धनी-निधन, स्त्री-पुरुष सभी 
को आभूषणों का बड़ा शौक था ओर खज्भार में बढ़ी अभिरुचि थी । स्त्रियों 
की शिरोभूषा पंखे के आकार की थी ओर वे.सिर पर सोने, चाँदी, ताँबे, घोंघे 
के शंकु-आकार के जेबर पहनती थीं । माथे पर एक चोटी बन्द या फीता होता 
था। कानों की बालियाँ ओर नथों का काफी रिवाज़ था। खुदाई में कण्ठ-हारों 
के कई सुन्दर नमूने मिले हैं। ये लाजबद, अक्ीक, गोमेद, संगसुलेमानी 
रोज़ा, यशब, आदि विविध प्रेकार की मणियों की गुरियों की लड़ियों के 
बने होते थे। मोहेझ्लोदड़ो में चूड़ियाँ ओर कंगन बहुत अधिक पसन्द किये 
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जाने वाले आभूषण थे । न केवल नतकियों की किन्तु देवताओं की बाहें भी 
चूड़ियों से ढकी होती थीं । स्त्रियों की दो मणि-जटित करघनियाँ भी मिली हैं । 
पुरुष हार, अंगद ओर अंगूठियाँ पहनते थे और बाल बाँधने के लिए सोने 
चाँदी के पतले तारों का व्यवहार करते थे । 
स्त्रियों की श्ृज्जार-प्रियता खुदाई में पाये गए सिंगारदानों में पाई जाती 
है। ये हाथी-दाँत, धातु और मिट्टी के बने हुए हैं। चमकीली मिट्टी के अनेक 
छोटे-छोटे सिगारदानों, इत्र तथा विविध प्रकार की छोटी डिब्चब्रियों में लगे 
सिन्दूर, महावर, काजल आदि के अंशों से यह ज्ञात होता है कि पाँच हज़ार 
बष पूव उत्तर-पश्चिमी भारत की तरुणियाँ अपनी रूप-सज्जा आधुनिक स्त्रियों 
की भाँति किया करती थीं, यद्यपि उस समय वरतमान काल के शीशे के दपण 
नहीं थे ओर उन्हें खूब घिसकर चमकाये हुए काँसे के आइनों से सन्‍्तोष 
करना पड़ता था। स्त्री-पुरुष दोनों वालों की सफाई के लिए काँसे के छोटे उस्तरों 
का प्रयोग करते थे, क्योंकि ये खुदाई में बहुत अधिक संख्या में पाये गए हैं । 
सिन्धु-सभ्यता की प्रधान कलाएं मिट्टी के बतन, प्रस्तर-मूर्तियाँ, मुहरं 
तथा जेवर बनाना हैं । मिट्टी के बर्तन चाक पर बनाये जाते थे और उन्हें 
आवदे के बजाय धरती पर बतेनों के ऊपर इंधन डालकर 
कला-कोशल  पकाया जाता था । पकाने से पहले हारभुज (इरान की खाड़ी) 
से आने वाले गेरू से इन पर एक लाल धज्जी देकर उस पर काले 
पेण्ट से नाना प्रकार की आकृतियाँ बनाई जाती थीं। परस्पर काटने वाले वृत्तों 
के डिज़ाइन (तरह) इस सभ्यता की विशेषता हैं, जो अन्यत्र कहीं नहीं 
मिलते । इसके अतिरिक्त त्रिभुज आदि अनेक ज्यामितिक रूप हैं। पेड़ों तथा 
पशु-पक्षियों के रूप को भी चित्रित किया जाता था। मोहेझोदड़ों के 
अधिकांश बतेन बिलकुल सादे हैं। जो चित्रित हैं, वे प्रायः एक ही रंग के 
हैं। अनेक रंगों से चित्रण के बहुत कम उदाहरण मिलते हैं। बहुबर्शीय म्रत्पात्र 
मोहे ज्लोदंड़ो से 5० सील दक्षिण अमरी तथा ११० मील उत्तर-पश्चिम नाल में 
पाये गए हैं और वे हड़प्पा-सभ्यता से पुराने चिह्न समभे जाते हैं । मिट्टी के बतनों 
पर चमकीला लेप ( ५]०2० ) चढ़ाने का भी रिवाज़ था, बिललोर को पीसकर 
तथा उसमें श्लेषक द्रव्य जोड़कर मिट्टी के बहुत सुन्दर चिकने बतन भी बनाये 
जाते थे । 
कला की दृष्टि से दृड़प्पा की दो प्रस्तर-मूर्तियाँ विशेष रूप से उल्लेखः 
नीय हैं, इन्होंने प्रारम्भिक भारतीय कला-सम्बन्धी विचारों में क्रान्ति उत्पन्न 
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की है | माशल को इनके निकलने पर कुछ समय तक यह सन्देह वना रहा कि 
ये प्रागेतिहासिक नहीं हो सकतीं। इनमें एक तो लाल पत्थर का धड़ है और 
दूसरी दाई टाँग उठाये एक नतक की मूर्ति है, जो संभवतः नटराज शिव हैं। 
दौनों मूत्तियों की सरलता, सजीवता और यथाथता यूनानी-कला के आविभाव 
से पहले अन्यत्र कहीं नहीं मिलती । 
मुहरों पर सिन्धु-कला अपने सर्वेत्कृष्ट रूप में प्रकट हुई है । ये प्रायः 
सेलखड़ी के पत्थर की बनी हैं। इन पर अंकित वैल, बाघ, भेंस आदि जानवरों 
के चित्र बड़े सनीच और यथार्थ हैं। इन पर कुछ लिपि-चिह्न भी बने हुए हैं, 
कितु ये अभी तक पढ़े नहीं जा सके । क्रीट ट्राम में पाया जाने वाला स्वास्तिक 
चिह् भी इन पर बना हुआ हे । इससे यह अनुमान होता है कि ये मुहरे 
धार्मिक महत्त्व रखती हैं । यह कल्पना भी की गई है कि इन्हें मोहेडःजोदड़ो- 
निवासी अपने शरीर पर ताबीजों की भाँति धारण करते थे । नाना प्रकार 
की मणियों तथा सोने-चाँदी से बनाये जाने वाले आभूषणों की चचो पहले 
की जा चुकी है । कपेर और हाथी-दाँत की कारीगरी भी उस समय काफी 
उन्नत थी । 
सिन्धु-सभ्यता का सबसे बड़ा उद्योग कृषि था। हड़प्पा के विशाल 
अन्नागार से स्पष्ट हे कि पाँच हजार वष पूव भी पंजाब गेहूँ का बहुत बड़ा 
उत्पादक था। इस अनन्‍्नागार के साथ ही आटा पीसने वाले 
उद्योग-धन्धे तथा मजदूरों की ऊखलनुमा चक्कियाँ और निवास-गरृह मिले हैं। 
व्यापार दुनिया में संघटित उद्योग का यह प्राचीनतम उदाहरण हें। 
कताई-बुनाई भी वहाँ का एक लोकप्रिय उद्योग था, किंतु 
वहाँ सबसे बड़ा धन्धा व्यापार था | वही इसकी सम्रद्धि का प्रधान कारण था । 
मोहेझ्लोदड़ो में पाई गई बस्तुओं से यह ज्ञात होता हे कि यहाँ के व्यापारी 
भारत के विभिन्‍न प्रान्तों तथा विदेशों से अनेक प्रकार की वस्तुएं मँगाते थे। 
मकानों की छतों में हिमालय के ढालों पर उगने वाले देवदार के पेड़ों की 
कड़ियाँ पड़ती थीं, दवाइयों के लिए काश्मीर से कुरंग खड़ा तथा. हिमालय 
के प्रदेशों से शिलाजीत मैँगवाया जाता था, वहाँ का ताँबा, गेरू तथा जामनी 
स्फटिक बिद्दार से आता था, जेडाइट को स्रोत बर्मा ओर चीन कहे जाते हैं। 
अलवर ओर जयपुर का ताँबा, अजमेर का सीसा, राजपूताने की सेलखड़ी ओर 
हरसोंठ मोहझोदड़ो में काफी बरता जाता था। सोना और फसाइट मैसूर तथा 
दक्षिण भारत के साथ व्यापारिक सम्बन्ध का सूचक हे । मोह 5जोदड़ो में शंख 
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खम्भात, पाक तथा मनार की खाड़ियों से लाये जाते थे । अतः मोहे श्ोदड़ो के 
व्यापारी उत्तर में हिमालय ओर दक्षिण में रामेश्वरम्‌ तक रवयं पहुँचते थे 
अथवा अन्य मध्यवत्ती व्यापारियों से इन प्रांतों का सामान मेँगाते थे । 
बेलगाड़ियाँ और गधे उस समय व्यापारिक माल की ढुलाई के प्रधान 
साधन थे, इनके भी कुछ चिह्न मिले हैं। नोकाओं का प्रयोग होता था । मोहे झ्ोद डो 
का विदेशी व्यापार प्रधान रूप से अफगानिस्तान, ईरान ओर मध्य एशिया के 
साथ होता था । व्यापार की उन्‍नति बहुत अधिक संख्या में पाये गए बाटों 
तथा बटखरों से विदित होती है । इतनी अधिक संख्या में बाट अब तक किसी 
दूसरे स्थान से नहीं मिले । इन बा्ठों में एक निश्चित अनुपात है। ये चट 
नामक सख्त पत्थर से बड़ी सावधानी से बनाये गए हैं । ऐसा प्रतीत होता है 
कि ये शज्याधिकारियों के कड़े निरीक्षण में बनते थे। 
मोहेझ्लोदड़ो से पाई गई वस्तुओं का मेसोपोटामिया (इराक) के प्राचीन 
डर आदि शहरों के उत्खनन से निकले सुमेरी-सभ्यता के पदार्थां के साथ गहरा 
सादश्य पाया गया है। कुछ भारतीय मुहरें भी वहाँ पाई गई 
सिंघु-सभ्यता का हैं । अतः मोहेझ्ञोदड़ो की सभ्यता का काल-निधोरण सुमेरी- 
काल सभ्यता के आधार पर किया गया है । पहले इस सभ्यता की 
सबसे उपरलो बस्ती का काल २७४० ई० पू० समझा जाता 
था । मोहेश्ोदड़ो में वस्तियों के सात स्तर मिले हैं। ट्राप आदि में ऐसे प्रत्येक 
स्तर को १००वष का समय दिया जाता है। मोहे झ्लोदड़ो में बाद आदि के कारण 
नई बस्तियाँ जल्दी बसती रही हैं। अतः यहाँ के सात स्तरों को विकसित होने 
का समय ४०० वर्ष ही माना गया है, अतः पहले इसके सात स्तरों का काल 
२२४०--२७४० ई० पू० माना जाता था, किन्तु बाद में मेसोपोटामिया के 
तिथि-क्रम में परिवतेन होने तथा सुमेर, एलभ व मिस्र के चित्रित म्ृत्पात्रों की 
समानता के आधार पर इस सभ्यता का आदिकाल लगभग २४०० ई० पू० 
सममभा गया । इस सम्बन्ध में मोहेझ्ञोदड़ो की कुछ विशेषताएं स्मरणीय हैं। 
यहाँ की सबसे निचली तह के बाद पानी निकल आने से इस सभ्यता की 
आरंभिक दशा का कुछ परिचय नहीं मिलता । सातों तहों के शहरों में इतना 
अधिक साम्य हे कि ऐसा प्रतीत होता है कि चिरकाल तक दक्षिणी अमरीका 
की सभ्यता की भाँति यह भी एक ही अवस्था में सबथा अपरिवर्तित बनी 
रही । यह सभ्यता इतने उन्नत रूप में है कि इसके विकसित होने में काफ़ी 
समय लगा होगा । सोभाग्यवश कुछ अन्य स्थानों से मोहश्जोदड़ी से पहली 
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ओर पिछली सभ्यताओं का पता लगा है। अमरी (सिन्ध) की पुरानी सभ्यता 
३००० हजार ३० पू० की है। इसके बाद मोहेरूजोदड़ो तथा हड्प्पा की 
सभ्यताओं का विकास हुआ ओर इनके बाद कूकर ओर भंगर सभ्यताएं 
फली-फूलीं। 
मोहेझ्लोदड़ी तथा हड्प्पा में मूल आग्नेयाभ, भूमध्यसागरीय, आल्पा- 
इनी और मंगोल नामक चार नस्लों के अस्थि-पञ्ञर पाये गए हैं, किन्तु इनमें 
प्रधानता भूमध्यसागरीय नस्ल की हे । यह स्पष्ट है .कि इस 
सिंघु-सभ्यता के सभ्यता में काफी अन्तःमिश्रण था, महान्‌ व्यापारिक केन्द्र 
निर्माठा होने से इन शहरों में विभिन्‍न देशों ओर जातियों के व्यापारी 
आते थे । इस सभ्यता के निमांताओं के द्रविड़, ब्राहुई, 
सुमेरियन, पणि, असुर, ब्रात्य, दास नाग अथवा आय. होने की अनेक 
कल्पनाएं की गई हैं। इस समय इन्हें द्रविड़ मानने व।लों का बहुमत है, किन्तु 
इस में कई दोष हैं । दोनों की असन्त्येष्टि-पद्धति में बहुत बड़ा अन्तर हे। यह 
भी बड़े आश्चय की बात है कि द्रविड़ों की सभ्यता होते हुए भी वतंमान द्रविड़- 
प्रधान दक्षिणी भारत में इसके कोई अवशेष नहीं मिले, अतः इस सभ्यता 
के द्रविड़ों हरा निर्माण होने में पर्याप्त सन्देह है । इस विषय में निश्चित 
रूप से कुछ नहीं कहा जा सकता । 
सिन्धु-सभ्यता एक उल्का तारे की तरह प्रतीत हं।ती हे जो सहसा 
अज्ञात प्रदेश से प्रकट होकर कुछ समय के लिए खूब चमकता है। इसका 
उद्गम अनिश्चित हे ओर अन्त के सम्बन्ध में भी यही कल्पना है कि बाढ़ 
ओर आक्रान्ता इसके आकस्मिक अवसान के प्रधान कारण थे । यह निश्चित 
नहीं कि ये आक्रमणकारी आय थे या अन्य कोई जाति। बेदिक आर्यों से 
इनका क्या सम्बन्ध था यह भी बड़ा जटिल प्रश्न हे । मोहेझ्लोदड़ो की लिपि 
पढ़े जाने के बाद ही इन समस्याओं का समाधान होगा। 


तीसरा अध्याय 


_ वैदिक साहित्य ओर संस्कृति 

. भारतीय संस्कृति का मूल वेद हैं। ये हमारे सबसे पुराने धम-अन्थ हें 
ओर हिन्दू धर्म का मुख्य आधार हैं । इसीलिए हमारे यहाँ जो-कुछ 
वेद-विहित है, वह धमे समझा जाता है और उसके 
वेदों का महत्त्व प्रतिकूल स्मृतियों ओर पुराणों में प्रतिपादन होने पर भी 
| अधम हे । न केवल धामिक किन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से भी 
वेदों का असाधारण महत्त्व हे। बेद्क युग के आयों की संस्कृति ओर सभ्यता 
जानने का एक-मात्र साधन यही हे । विश्व के वाहुमय में इनसे प्राचीनतस 
कोई पुस्तक नहीं है । मानव जाति और विशेषतः आय जाति ने अपने. शेशव 
में धरम ओर समाज का किस प्रकार विकास किया इसका ज्ञान वेंदों से; ही 
मिलता है। आये भाषाओं का मूल स्वरूप निधारित करने में वेदिक भाषा 

बहुत अधिक सहायक सिद्ध हुई है। 
हमारी संस्कृति के प्राचीनतम स्वरूप पर प्रकाश डालने वाला बेदिक 
साहित्य निम्न भागों में बटा हे--( १) संहिता ( २ ) ब्राह्मण 
ओर आरण्यक (३ ) उपनिषद्‌ (४) वेदांग ओर ( ५४) 
सूत्र-साहित्य । संहिता--संहिता का अथ हे संग्रह | संहिलाओं में देवताओं: के 
स्तुतिपरक मंत्रों का संकलन है। संहिताएं चार हैं (१) ऋक्‌ , ( २ ) यजु, 
( ३ ) साम, ( ४ ) अथव । इन संहिताओं के संकलन का श्रय महाभारत के 
रचयिता महषि कृष्णद्वप/यन वेदव्यास को दिया जाता है । वेद व्यास का 
आशय हे--बेद का वर्गीकरण करने वाला । वेद का अथ है ज्ञान । वेद॒व्यास 
ने अपने समय के सम्पूर्ण ज्ञान का आधुनिक विश्व-कोष-निमाताओं की भाँति 
वर्गीकरण किया | यह स्मरण रखना चाहिए, “बह इस ज्ञान का संपादक है, 
निमाता नहीं । प्राचीन परम्परा के अनुसार वेद निसय और अपौरुषेय हैं । 
उनकी कभी मनुष्य द्वारा रचना नहीं हुई । सृष्टि के प्रारंभ में परमात्मा ने 
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इनका प्रकाश अग्नि, वायु, आदित्य ओर अंगिरा नामक ऋषियों को दिया । 
प्रत्येक वेदिक मन्त्र का देवता ओर ऋषि होता है। मन्त्र में जिसकी स्तुति की 
जाय वह उस मन्त्र का देवता हे। ओर जिसने मन्त्र के अथ का सर्वेप्रथम 
दर्शन किया हो वह उसका ऋषि है । पाश्चात्य विद्वान्‌ ऋषियों को ही बेद- 
मन्त्रों का रचयिता मानते हैं । वेदिक साहित्य को श्रुति भी कहा जाता है, 
क्योंकि पुराने ऋषियों ने इस साहित्य को श्रवण-परंपरा से ग्रहण किया था। 
बाद में इस ज्ञान को स्मरण करके जो नए ग्रन्थ लिखे गए, वे स्मृति कहलाए। 
श्रुति के शीष-स्थान पर उपयु क्‍त चार संहिताएं हैं। 
ऋग्वेद में १०६०० मन्त्र ओर १०२५८ सूक्त हैं, ये दस मण्डलों में विभक्त 
हैं। सूक्तों में देवताओं की स्तुतियाँ हैं, ये बड़ी भव्य उदात्त और काव्यमयी 
हैं। इनमें कल्पना की नवीनता, वन की प्रौढ़ता और 
ऋग्वेद. प्रतिभा की ऊँची उड़ान मिलती है। “उषा? आदि कई देवता- 
ओ के वर्णन बड़े हृदयमाहो हैं । पाश्चात्य विद्वान ऋग्वेद की 
संहिता को सबसे प्राचीन मानते है, उनका विचार है कि इसके अधिकांश 
सूक्तों की रचना पंजाब में हुई ! उस समय आय अफगानिस्तान से गंगा-यमुना 
तक के प्रदेश में फेले हुए थे । उनके मत में ऋग्वेद में कुभा, (काबुल) सुवास्तु 
(स्वात), क्रमु (कुर म), गोमती (गोमल), सिन्धु, गंगा, यमुना, सरस्वती तथा 
पंजाब की पाँच नदियों शुतुद्वि (सतलुज), बिपाश (व्यास), परुष्णी (राबी), 
असिक्नी (चनाब) ओर वितस्ता (मेलम) का उल्लेख हे । इन नदियों से 
सिचड्श्चित प्रदेश भारत में आय-सभ्यता का जन्म-स्थान माना जाता हे। 
इसमें यज्ञ के मन्‍्त्रों का संग्रह हे, इनका प्रयोग यज्ञ के समय अध्वयु 
नामक पुरोहित किया करता था । यजुर्वेद में 2० अध्याय हैं। पाश्चात्य विद्वान 
इसे ऋग्वेद से काफी समय बाद का मानते हैं. । ऋग्वेद में 
यऊुवेंद आया का काय-चक्षेत्र पंजाब दे, इसमें कुरु-पांचाल | कुरु सत- 
लुज यमुना का मध्यवत्ती भू-भाग (वतमान अम्बाला डिबी 
जन) है ओर पांचाल गंगा-यमुना का दोआबा था | इसी समय से गंगा-यमुना 
का प्रदेश आय सभ्यता का केन्द्र हो गया । ऋग्वेद का धर्म उपासना-प्रधान 
था, किंतु यजुर्वेद का यज्ञ-प्रधान । यज्ञों का प्राधान्य होने से ब्राह्मणों का महत्त्व 
बढ़ने लगा । यजुर्वेद के दो भेद हं--कृष्ण यजुः और शुक्ल यजु:। दोनों के 
स्वरूप में बड़ा अन्तर है, पहले में केवल मन्त्रों का संग्रह है ओर दूसरे में 
छन्दोबद्ध मन्त्रों के साथ गद्यात्मक भाग भी हे । 
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इसमें गेय मन्त्रों का संग्रह है। यज्ञ के अबसर पर जिस देवता के लिए 
होम किया जाता था उसे बुलाने के लिए उद्गाता उचित स्वर में उस देवता 
का स्तुति-मन्त्र गाता था। इस गायन को 'साम” कहते थे । 
सामवेद प्राय: ऋचाएं ही गाई जाती थीं । अतः समस्त सामवेद में 
ऋचाएं ही हैं । इनकी संख्या १४४६ है । इनमें से केवल 
७५ ही नई हैं. बाकी सब ऋग्वेद से ली गई है । भारतीय संगीत का मूल साम- 
बेद में उपलब्ध होता हे। 
इसका यज्ञों से बहुत कम सम्बन्ध हे। इसमें आयुर्वेद्‌-सम्बन्धी सामग्री 
अधिक हे। इसका प्रतिपाद्य विषय विभिन्‍न प्रकार की ओषधियाँ, ज्वर, पीलिया, 
सर्पदंश, विष-प्रभाव को दूर करने के मन्त्र, सूय की स्वास्थ्य- 
अथवंबेद शक्ति, रोगोत्पादक कीटाणुओं तथा विभिन्‍न बीमारियों को 
नष्ट करने के उपाय हैं । पाश्चात्य विद्वान इसे जादू-टोने और 
अन्ध-विश्वास का भण्डार मानते हैं। वे इसमें आय ओर अनाये धार्मिक 
विचारों का सम्मिश्रण देखते हैं, किन्तु वस्तुतः इसमें राजनीति तथा समाज- 
शास्त्र के अनेक ऊँचे सिद्धान्त हैं । इसमें २० काण्ड, ३४ प्रपाठक, १११ 
अनुवाक, ७३१ सक्त तथा ४८३६ मन्त्र हैं, इनमें १९०० के लगभग मन्त्र 
ऋग्वेद से लिये गए हैं । 
प्राचीन काल में वदों की रक्षा गुरु-शिष्य-परम्परा द्व।रा होती थी । 
इनका लिखित एवं निश्चित स्वरूप न होने से वेदों के स्वरूप में कुछ भेद आने 
लगा, ओर इनकी शाखाओं का विकास हुआ । ऋग्वेद की 
शाखाएं.. पाँच शाखाएं थीं:-शाकल, बाष्कल, अश्वलायन, शांखायन व 
माण्डूकेय | इनमें अब पहली शाखा ही उपलब्ध होती है। शुक्ल 
यजुर्वेद की दो प्रधान शाखाएं हैं-माध्यंदिन और काण्व । पहली उत्तरी भारत 
में मिलती है और दूसरी महाराष्ट्र में | इनमें अधिक भेद नहीं हे । कृष्ण यजुर्वेद 
की आजकल चार शाखाए' मिलती हैं--तैत्तिरीय मैत्रायणी, काठक, कठ तथा 
कापिष्ठल संहिता । इनमें दूसरी-तीसरी पहली से मिलती हैं, क्रम में ही थोड़ा 
अन्तर हे, चोथी संहिता आधी ही मिली हे । सामवेद की शाखाए' थींः-- 
कौथुम ओर राणायनीय । इनमें कोथुम का केवल सातवाँ प्रपाठक मिलता हे। 
अथववबेद की दो शाखाए' उपलब्ध हैं--'प्पलाद और शौनक | 
संहिताओं के बाद ब्राह्मण-प्रन्थों का निर्माण हुआ। इनमें यज्ञों के कम- 
काण्ड का विस्तृत वशन है, साथ ही शब्दों की व्युत्पत्तियाँ तथा प्राचीन 
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राजाओं ओर ऋषियों की कथाएं तथा सष्टि-सम्बन्धी बिचार हें । प्रत्येक बेद 
के अपने ब्राह्मण हैं| ऋग्वेद के दो ब्राह्मण हैं । (१) ऐतरेय 
ओर (२) कोषीतकी । ऐतरेय में ४० अध्याय और आठ पंचि- 
काएं हैं, इसमें अग्निष्रोम, गवामयन, द्वादशाह आदि सोमयागों, अग्निहोत्र तथा 
राज्याभिषेक का विस्तृत वणेन है। कौषीतकी (शांखायन) में तीस अध्याय हें 
परन्तु विषय ऐतरेय ब्राह्मण-जेसा ही है । इनसे तत्कालीन इतिहास पर काफी 
प्रकाश पड़ता है | ऐतरेय में शुनःशेष को प्रसिद्ध कथा है | कोषीतकी से प्रतीत 
होता है कि उत्तर भारत में भाषा के सम्यक्‌ अध्ययन पर बहुत बल दिया जाता 
था। शुक्ल यजुर्वेद का ब्राह्मण शतपथ के नाम से पसिद्ध है, क्योंकि इसमें 
सी अध्याय हैं । ऋग्वेद के बाद प्राचीन इतिहास की सबसे अधिक जानकारी 
इसी से मिलती है । इसमें यज्ञों के विस्तृत वशन के साथ अनेक प्राचीन 
आख्यानों, व्युत्पत्तियों तथा सामाजिक बातों का वणन है । इसके समय में 
कुरु-पांचाल आये संस्कृति का केन्द्र था, इसमें पुरुषा और उबशी की प्रणय- 
गाथा, च्यवन ऋषि तथा महा प्रलय का आख्यान, जनमेजय, शकुन्तला और 
भरत का उल्लेख हे | सामवेद के अनेक ब्राह्मणों में से पंचविश या ताण्ड्य 
ही महत्त्वपूण हैं। अथववेद का ब्राह्मण गोपथ' के नाम से प्रसिद्ध है । 
ब्राह्मणों के अन्त में कुछ ऐसे अध्याय भी मिलते है जो गाँवों या 
नगरों में नहीं पढ़े जाते थे। उनका अध्ययन-अध्यापन गाँवां से दूर अरण्यों 
(बनों) में होता था । इन्हें आरण्यक कहते है । गृहस्था श्रम में 
आरण्यक यज्ञ-विधि का निर्देश करने के लिए ब्राह्मण-प्रन्थ उपयोगी थे 
ओर उसके बाद वानप्रस्थ आश्रम में वनवासी आय यज्ञ के 
रहस्यों ओर दाशनिक तत्त्वों का विवेचन करने वाले आरण्यकों का अध्ययन 
करते थे। उपनिषदों का इन्हीं आरण्यकों से विकास हुआ | 
उपनिषदों में मानव-जीवन ओर विश्व के गूढ़तम प्रश्नां को सुलझाने 
का प्रयत्न किया गया है। ये भारतीय अध्यात्म शास्त्र के देदीप्यमान रत्न है । 
इनका मुख्य विषय ब्रह्म विद्या का प्रतिपादन दे। वेदिक 
उपनिषद्‌ साहित्य में इनका स्थान सबसे अंत में होने से ये 'वेदान्त' 
भी कहलाते हैं | इनमें जीव ओर ब्रह्म की एकता के प्रतिपादन 
द्वारा ऊँची-से-ऊँची दाशनिक उड़ान ली गई है । भारतीय ऋषियों ने गंभीर- 
तम चिन्तन से जिन आध्यात्मिक तत्त्वों का साक्षात्कार किया, उपनिषद्‌ उनका 
अमूल्य कोष हैं। इनमें अनेक शतकों की तत्त्व-चिन्ता का परिणाम है। मुक्ति- 
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कोपनिषद्‌ में चारों वेदों से सम्बद्ध १०२ उपनिषद्‌ गिनाये गए हैं, किंतु ११ 
उपनिषद्‌ ही अधिक प्रसिद्ध ह:--ऐेश, केन, कठ, प्रश्न, मुण्डक, माण्डूक््य 
तैतिरीय, ऐतरेय, छान्दोग्य, बृहदारण्यक ओर श्वेताश्वतर | इनमें छान्‍्दोग्य और 
बृहरारण्यक अधिक प्राचीन और महत्त्वपूण माने जाते है 
वेदिक साहित्य के विशाल एवं जटिल होने पर कमकाण्ड से सम्बद्ध 
सिद्धान्तों को एक नवोन रूप दिया गया । कप्र-से-क्रम शब्दों में अधिक-से- 
अधिक अथ-प्रतिपादन करने वाले छोटे-छोटे वाक्‍्यों में सब 
, सूत्र-साहित्य महत्त्वपूण विवि-विधान प्रकट किये जाने लगे । इन सार- 
गर्भित वाक्यों को सूत्र कहा जाता था । कमकाण्ड-संबन्धी 
सूत्र-साहित्य को चार भागों में बाँठा गया--(१) श्रौत सूत्र (२) ग्रह्य सूत्र 
(३) घम सूत्र (४) शुल्व॒ सूत्र । पहले में वेदिक यज्ञ संबन्धी कममे-काण्ड का 
यणन है । दूसरे में ग्रहस्थ के देनिक यज्ञों का, तीसरे में सामाजिक 
नियमों का और चोथे में यज्ञ-वदियों के निर्माण का। श्रीत का अथ है श्रति 
(वेद) से सम्बद्ध यज्ञ याग । अतः श्रोत सूत्रों में तीन प्रकार की अग्नियों के 
आधान अग्निहोत्र, दश पोणमास, चातुमास्यादि साधारण यज्ञां तथा अग्नि- 
छोम आदि सोमयागों का वणुन हे | ये भारत की प्राचीन यज्ञ-पद्धति पर बहुत 
प्रकाश डालले हैं। ऋग्वेद के दो श्रौत सूत्र हैं--शांखायन ओर आश्वलायन । 
शुक्ल यजुर्वेद का एकः--कात्यायन, कृष्ण यजुवेद के छः सूत्र हैं :--आवब- 
स्तम्व, हिरण्यक्ेशी, बौधायन, भारद्वाज, मानव, बेखानस । सामवेद के 
लाह्यायन, द्राह्मायण और आर्षेय नामक तीन सूत्र हैं। अथवबेद का एक ही 
बेतान सूत्र हे । 
इनमें उन आचारों तथा जन्म से मरण पयन्त किये जाने वाले संरकारों 
का बणन है जिनका अनुष्ठान प्रत्येक हिन्दू-ग्रहस्थ के लिए आवश्यक समभा 
जाता था । उपनयन और विवाह-संस्कार का विस्तार से वणन 
गृह्य सूत्र. है। इन ग्रन्थों के अध्ययन से प्राचीन भारतीय समाज. के 
ह घरेलू आचार-विचार का तथा विभिन्न प्रान्तों के रीति-रिवाज 
का परिचय पूर्ण रूप से हो जाता है । ऋग्वेद के गृह्य सूत्र शां ब्रायन्न ओर 
आश्वलायन हैं। शुक्ल यजुर्वेद का पारस्कर, कृष्ण यजुर्वेद के आपस्तम्ब 
हिस्व्यकेशी, बौधायन, मानव, काठक, वेखानस, सामवेद के गोभिल तथा 
खादिट और अथववेद का कौशिक । इनमें गोमिल प्राचीनतम है । 
: . धरम सूत्रों में सामाजिक जीवन के नियमों का विस्तार से प्रतिपादन है। 
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वसज्श्रम-यर्म की विबचना करते हुए त्रह्मचारी, गृहस्थ व राजा के कत्तव्यों, 
हर विवाह के भेदों, दाय की व्यवस्था, निविद्ध भोजन, शुद्धि, 
धर्म सूत्र. प्रायश्चित्त आद का विशेष वणन है । इन्हीं धर्म सूत्रों से 
आगे चलकर स्मृतियां की उत्पत्ति हुईं, जिनकी व्यवस्थाएं 
हिन्दू-समाज में आज तक माननीय समभी जाती हैं । वेद से सम्बद्ध केवल 
तीन धरम सूत्र ही अब तक उपलब्ध हो सके हे--आपस्तम्ब, हिरण्य केशी व 
बीधायन । ये यजुर्वेद की तेत्तरिय शाखा से सम्बद्ध हैं। अन्य धम सूत्रों में 
गौतम और वशिष्ठ उल्लेखनीय है । 
इनका सम्बन्ध श्रौत सूत्र से है । शुल्व का अथ है मापने का डोरा । 
अपने नाम के अनुसार शुल्व सूत्रों में यज्ञ-वेदियों को नापना, उनके लिए स्थान 
शुल्व॒ सूत्र का चुनना तथा उनके निर्माण आदि विषयों का विस्टृत 
बणन है। ये भारतीय ज्यामिति के प्राचीनतम प्रम्थ है । 
काफी समय बीतने के बाद बेदिक साहित्य जटिल एवं कठिन प्रतीत॑ 
होने लगा । उस समय वेद के अथ तथा विषयों का स्पष्टीकरण करने के लिए 
अनेक सूत्र-प्रन्थ लिखे जाने लगे । इसलिए इन्हें वेदांग केँहा 
वेदांग. गया । वेदांग छः हं-शिक्षा, छुन्द, व्याकरण, निरुक्त, 
कल्प तथा ज्योतिष । पहले चार बेद-मन्त्रों के शुद्ध उच्चारण 
ओर अथ समभने के लिए तथा अन्तिम दो धामिक कमंकाण्ड और यज्षों का 
समय जानने के लिए आवश्यक है । व्याकरण को वेद का मुख कहा जाता हे 
ज्योतिष को नेत्र, निरुक्‍त को श्रोत्र, कल्प को हाथ, शिक्षा को नासिका तथा 
छुन्द को दोनों पेर । 
उन ग्रन्थों को शिक्षा कहते है, जिनकी सहायता से वेदों के उच्चारण 
का शुद्ध ज्ञान प्राप्त होता था। वेद-पाठ में स्व॒रां का विशेष महक्त्व था । इनकी 
शिक्षा के लिए प्रथक वेदांग बनाया गया । इनमें वर के उच्चा 
शिक्षा रण के अनेक नियम दिये गए है । संसार में उच्चारण-शफम्तत्र 
की वज्ञानिक विवेचना करने वाले पहले ग्रन्थ यही है । ये 
वेदों की विभिन्न शाखाओं से संबन्ध रखते हे ओर प्रातिशाख्य कहलाते है 
ऋग्वेद, अथववेद, वाजसनेयी व तैत्तिरीय संहिता के प्रातिशाख्य मिलते हैं। 
बाद में इज़के आधार पर शिक्षा-प्रन्थ लिखे गए। इनमें शुक्ल यजुर्वद को 
याज्ञवल्क्य-शिक्षा, सामवेद .की नारद-शिक्षा और पाणिनि की पाणिनीय- 
शिक्षा मुख्य हैं । 
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बेदिक मन्त्र छन्दोबद्ध हैं | छन्दों का ठीक ज्ञान बिना प्राप्त किये, बेद्‌- 
मन्त्रों का शुद्ध उच्चारण नहीं हो सकता | अतः छन्दों की विस्तृत विवेचना 
आवश्यक समभझो गई । शौनक मुनि के ऋश्प्रातिशाख्य में, 
छंद शांखायन श्रोतसूत्र में तथा सामवेद से सम्बद्ध निदान सूत्र 
में इस शास्त्र का व्यवस्थित वर्णन हे । किन्तु इस वेदांग 
का एक-मात्र स्ववन्त्र ग्रंथ पिंगलाचाय-प्रणीत छन्द-पृत्र है। इसमें वेदिक और 
लौकिक दोनों प्रकार के छन्दों का वणन है । 
इस अंग का उद्दे श्य सन्धि, शब्द-रूप घातु-रूप, तथा इनकी निर्माण- 
'पद्धति का ज्ञान कराना था | इस समय का व्याकरण का सबसे प्रसिद्ध ग्रंथ 
पाणिनि की अप्राध्यायी है; किन्तु व्याकरण का विचार 
व्याकरण ब्राह्मण-प्रन्थों के समय से शुरू हो गया था । पाणिनि से पहले 
गाग्य, स्फोटायन, शाकटायन, भारद्वाज आदि व्याकरण 
के अनेक महान्‌ आचार्य हो चुके थे । इन सबके ग्रन्थ अब लुप्त हो चुके हैं 
इसमें बद्क शब्दों की व्युत्पत्ति दिखाई जाती थी, प्राचीन काल सें 
वेद के कठिन शब्दों की क्रमबद्ध तालिका ओर कोश निघध्दु कहलाते 
थे ओर इनकी व्याख्या निरुक्त में होती थी । 
निरकत. आजकल केवल यारकाचाय का निरुक्त ही उपलब्ध होता हे । 
इसका समय ७०० ई० पू० के लगभग हे । 
बेदिक युग में यह धारणा थी कि वेदों का उद्द श्य यज्ञों का प्रतिपादन 
है। यज्ञ उचित काल और मुहूत में किये जाने से ही फलदायक 
होते हैँ। अतः काल-ज्ञान के लिए ज्योतिष का विकास 
ज्योत्षि हुआ, यह वेद का अंग समभा जाने लगा । इनका प्राचीनतम 
प्रन्थ लगधमुनि-राचित वदांग ज्योतिष है । 
श्रौत, गृह्य एवं धर्म सूत्रों को ही कल्प सूत्र कहते हैं इनका बणन ऊपर 
किया जा चुका हे । 
इस विषय में विद्वानों में पयाप्त मतभेद है कि वेदों की रचना कब हुई 
ओऔर उसमें किस काल की सभ्यता का वणन मिलता है। भारतीय वेदों को 
वैदिक साहित्य. *पोरेषेय ( किसी पुरुष द्वारा न बनाया हुआ ) मानते हैं 
अतः नित्य होने से उनके काल-निधारण का प्रश्न ही नहीं 
उठता; किंतु पश्चिमी विद्वान इन्हें ऋषियों की रचना 
मानते हैं ओर इसके काल के सम्बन्ध में उन्होंने अनेक कल्पनाएं की 


का काल 


वेदिक साहित्य और संस्कृति प्‌ 


हैं । उनमें पहली कल्पना मेक्समूलर' की है उन्होंने बैदिक साहित्य को 
चार भागों में बॉँटा हे--छन्द, मन्त्र, आह्मण ओर सूत्र साहित्य । 
सूत्र साहित्य का काल ६५०० ह० पू०-२०० इं० पू० हे, ब्राह्मणों का ८००-६५००, 
मन्त्र अथात्‌ ऋग्वेद के पिछले हिस्सों का १०००--८०० ई० पू० ओर छुन्द 
अथात्‌ ऋग्वेद की प्राचीनतम ऋचाओं का १९००--१००० ई०। तुर्की में 
१४०० ई० पू० के कुछ प्राचीन लेखकों में बेदिक देवताओं का स्पष्ट उल्लेख 
मिलने से पश्चिमी विद्वानों को मेकक्‍्समूलर का मत अम्राह्म प्रतीत हुआ । वे 
वेदों को और पुराना समझने लगे । जमन विद्वान विण्टर निदूज़' ने वेदिक 
साहित्य के आरम्भ होने का काल २५००--२००० ई० तक माना । तिलक ओर 
याकोबी * ने वेदिक साहित्य में बर्णित नक्षत्रों की स्थिति के आधार पर इस 
साहित्य का आरम्भ काल ४४०० ३० पू० माना। श्री अविनाशचन्द्र दास तथा 
पावगी ने ऋग्वेद में वर्शित भूग्भ-विषयक साक्षी द्वारा ऋग्वेद को कई लाख 
वष पूर्व का ठहराया। अभी तक इस प्रश्न का प्रामाणिक रूप से अन्तिम 
निर्णय नहीं हो सका | वेदिक साहित्य का अध्ययन करने से उसमें दो काल- 
विभाग स्पष्ट दृष्टिगोचर होते हैं:--(१) प्राचीन बेदिक युग : इसे ऋग्वेद का 
युग भी कहते हैं। इस काल की संस्कृति के ज्ञान का मुख्य आधार ऋग्वेद है। 
(२) उत्तरवैदिक युग । यहाँ इन कालों की बेदिक संस्कृति का संक्षिप्त प्रतिपादन 
किया जायगा । 
जे * [4 
वेदिक संस्कृति 
वैदिक युगीन धार्मिक विकास के तीन स्पष्ट रूप प्रतीत होते हैं। 
प्राचीनतम वेदिक धर्म उपासना-प्रधान एवं सरल था, ब्राह्मण-प्रन्थों के समय 
यह कमकाण्ड-प्रधान एवं जटिल हो गया ओर अन्त में उप 
धर्म निषदों के समय ज्ञान पर बल दिया जाने लगा। प्राचीनतम 
वैदिक धर्म अत्यन्त सुविकसित, परिष्कृत और सरल हैे। 
पिछली शती में कुछ यूरोपियन विद्वानों ने यह मत प्रकट किया था कि यह 
अत्यन्त प्रारम्भिक और जंगली घर्म हे। आये जंगलों में रहते थे। बषो, 
विद्य॒ त्‌, धूप, सूयं आदि नाना शक्त्तियों से भयभीत होकर उनकी स्तुति के 


जनत+ अंत *ेलतीणसजणनममम, 


१ मेक्‍्समूलर का सत १२०० हईैं० पू० ६०० है० पू० 
२ विण्टर निटज की कल्पना २९०० ईं० पू० 
३ ब्रिल्क भर याकोबी ४३०० हं० पू० 
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लिए मन्त्र पढ़ते थे, किन्तु बेद के गम्भीर अध्ययन से शीघ्र ही उन्हें ज्ञान: हो 
गया कि यह बड़ा सुसंस्कृत, कलात्मक, परिष्कृत ओर प्रीढ़ धम है। 
ऋग्वेद में विभिन्‍न देवों की स्तुतियाँ हैं। देव का अथ है द्योतनशील 
या दीप्तिमय । एक ही ईश्वर का रूप प्रकृति की विभिन्‍न शक्तियों में चमक 
वेदिक देवता रहा है। आय इन रूपों की सगुण पूजा करते थे । उनके प्रधान 
देवता निम्न लिखित थेः-- 
अत्यन्त प्राचीन काल में यह उच्चतम एवं उदात्ततम देवता था । बाद 
में. इसका स्थान इन्द्र ने ले लिया | यह धम का अधिपति हे, सत्य (ऋत) पुण्य 
ओर भलाई का देवता है। इसका प्रधान काय धम की रक्षा 
वरुण *. करना है। ऋग्वेद के अनेक सूत्रों में बड़े भव्य शब्दों में इसकी 
स्तुति है । वरुण सवज्ञ और सब साक्षी हैं, मनुष्यों का सत्य, 
अनत सदा देखते रहते हैं, रात्रि में सबत्र अन्धकार छा जाने पर भी वे जागते 
रहते हैं, सबेत्र उनके दूत फिरते रहते हैं, मनुष्यों की गुप्त-से-गुप्त मनन्‍्त्रणा और 
पाप्र उन्हें ज्ञात होता रहता है, दो आदमी एकान्त में बैठकर जो मन्त्रणा करते 
हैं उसे वह जान लेते हैं, व प्रकृति के अटल नियमों की रक्षा करने वाले हैं, 
पापियों को पाश में बाँधकर दण्ड देते हैं। अनेक सक्तों में भक्तों ने इनसे 
उस्री प्रकार क्षमा की अभ्यथना की हे जेसे बाद में विष्णु आदि देवताओं से 
की जाती थी । भक्ति-सम्प्रदाय का वेदिक मूल यही है। वरुण की उपासना 
लघु एशिया (तुर्की) के मितन्नी राजा भी करते थे। 
यह बदिक युग का सबसे महत्त्वपूण देवता है। इसकी प्रधानता इस 
बात से स्पष्ट हे कि सम्पूण ऋग्वेद के चोथे हिस्से से अधिक २४० सूकतों में 
इसकी स्तुति है। यह देवों का अग्रणी तथा अपरिमित 
इ्स्द्र शक्तिशाली है। उसके बल से द्यलोक और भूलोक काँपते 
हैं । उसके हाथ में शक्तिशाली वजञ्र है। उसने गौओं का 
छुड़ाना, वृत्र का वध, पवतों का भेदन, दासों का दसन आदि - अनेक वीरता- 
पूण कम किये हैं। किन्तु उसका प्रधान काय वृत्र का संहार है। इन्द्र को 
सामान्य रूप से वृष्टि देवता का प्रतीक माना जाता है। वह अपने बिजली रूपी 
वजन से अनावृष्टि के देत्य--वृत्र का संहार करता है। इन्द्र युद्ध का देवता है । 
बज्ज से शत्रओं का दमन करता है । मनुष्य युद्ध में विजय पाने के लिए इन्द्र 
का आह्वान करते हें । 
ऋग्वेद में इन्द्र के बाद अग्नि की ही सबसे अधिक स्तुति हैं। दो सौ 


फ़ः 
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से अधिक सूकत इसका प्रतिपादन करते हैं। ऋग्वेद के पहले सूकत का यही: 
देवता है। इसकी लपटें समुद्र की तरंगों की तरह ऊँची उठती 
अग्नि हैं इसके ज्वलन से चट-चट की ऊँची आवाज होती है। 
आकाश में इसके स्फुल्लिग उड़ते हैं और पत्ती उससे भयभीत 
होकर भागते हैं । अग्नि के असाधारण महत्त्व का यह कारण था कि वह मनुष्यों 
की हवि देवताओं तक बहन करता था, प्रतिदिन यह अग्निहोत्र के लिए 
प्रज्वलित किया जाता था | 
सूय से सम्बन्ध रखने वाले पाँच देवताओं की स्तुति की जाती थी । 
सविता, सूय, मित्र, पूषा, विष्णु | सबिता सय के प्रेरक और प्रातःकालीन रूप 
का नाम था । सूय इन पाँचों में प्रधान, द्य लोक और अदिति 
सूय का पुत्र माना जाता था, उसको पत्नी ऊषा थी | वह सात 
घोड़ों के रथ पर प्रतिदिन आकाश की यात्रा करता था। मित्र 
वरुण का साथी और सय के उपकारक रूप का प्रतिनिधि समझता जाता था । 
पूषा? पशु-पालकों का देवता था, विध्णु उस समय सबसे कम महत्त्व रखता 
था, किन्तु बाद में बहुत अधिक पूजा जाने लगा। बेद में विष्णु के तीन प्गों 
का बार-बार संकेत है । एक प्राचीन आचाय औशणुवाभ ने इन तीन पदों को 
उदय होने वाले, मध्याह्ृ में उच्चतम शिखर पर पहुँचने वाले तथा अस्त होने 
वाले सूय के तीन रूपों का सूचक माना है । इन्हीं पदों से बाद में वामन और 
बलि की कथा का विकास हुआ | 
प्रभात वेला की मनोरम छटा को देवी का रूप देना संभवतः आरयों की 
सुन्दरतम कल्पना है । विश्व के समूचे धार्मिक साहित्य में इस-जेसी “कोई 
मनोहारिणी रचना नहीं हे । ऋग्वेद में उषा का अत्यन्त' 
उषा सरस वरणन हे। इनके अतिरिक्त, इसमें अश्विनी, वायु,-बात 
सोम, सरस्वती, पजन्य (बादल), आप (जल) आदि अनेक 
देवताओं की स्तुतियाँ पाई जाती हैं । इन देवताओं की पूजा यज्ञ में आहुतिः 
देकर की जाती थी । ह 
ऋग्वेद में देवताओं की स्तुतियों का विशेष ढंग है । इसे सर्बेत्किष- 
बाद (स्रिशा0०रशंडा) कहते हें | इसका अथ यह हे कि भक्त जिस देवता 
से प्राथना करता है उसे सबसे बड़ा बताता है । इन्द्र.की 
अराधना करते हुए उसको सर्वोच्च कहता है ओर अग्नि की 
स्तुति में अग्नि को । ऋग्वेद में नाना देवताओं की स्तुतियाँ- हैं, इससे ग्रागः 


हइेश्वर-सग्बन्धी विचार 
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यद्द कल्पना कौ जाती है कि उस समय बहु-देववाद प्रचलित था । किंतु जैसा 
ऊपर बताया जा चुका है कि आय प्रकृति की सब शक्तियों को एक ही सत्ता 
के विभिन्‍न स्वरूप मानते थे। उन्होंने स्पष्ट शब्दों में एकेश्वरवाद की 
घोषणा करते हुए कहा था:--'एक ही सत्ता को विद्वान अनेक नामों से कहते 
हैं ।” इस सत्ता को वे अदिति, हिरण्यगर्भ, पुरुष आदि नामों से सूचित करते 
थे। वह अखण्ड होने से अदिति था, यह सारा विश्व उस तेजस्वी (हिरण्य) 
इेश्वर के गभ से निकला है। अतः वह हिरण्य-गर्भ कहलाता था। वही एक 
सत्ता इस समूची बत्रह्माग्डपुरी में फेली हुई हे, अतः वह पुरुष कहलाता 
था । हिरण्यगभ धूक्त एकेश्वरवाद का सुन्दर प्रतिपादन है। 

बंदिक धम वत्तमान पौराणिक धम से निम्न बातों में मोलिक रूप से 

भिन्‍न था । (१) बेदिक धर्म में मूर्ति-पूजा का प्रचलन नहीं था। ऋग्वेद में 
३ .__ केबल एक ही स्थान पर इन्द्र की मूर्ति का उल्लेख हे। देव- 
दिक और बतंमान ताओं की आराधना मन्त्र द्वारा आ गी जाती थी 
हिन्तू धर्म में भेद हात दकर का जा 
वह यज्ञ-प्रधान धर्म था। आजकल की भक्ति-प्रधान उपासना 
उस समय प्रचलित नहां थी । 

(२) बैदिक देवताओं तथा वत्तमान हिन्दू देवताओं में कई प्रकार का 
भेद है । बेदिक काल का प्रधान देवता इन्द्र है। बाद में ब्रह्मा, विष्णु, महेश 
को प्रमुखता प्राप्त हुईं। बेदिक वरुण का महत्त्व लुप्त हो गया। वत्तमान- 
काल में प्राधान्य पाने वाली त्रिमूर्ति में से वेद में केवल विष्णु ओर रुद्र का 
उल्लेख है । किन्तु ये उस समय गौण देवता थे। अनेक वेद्क देवताओं उषस, 
पजन्य, भग, अयमा का बाद में लोप हो गया | अनेक पौराणिक देवी-दे वताओं-- 
पावती, कुबेर, दत्तात्रेय आदि--का वेदों में कोई उल्लेख नहीं है । 

(३) वतंमान हिन्दू धर्म में त्रह्मा, विष्णु, महेश के साथ सरस्वती 
लर्त्मी, पावेती का पूजन होता है । सभी देवताओं की शक्तियाँ स्त्री रूप में 
पूजी जाती हैं | वैदिक युग के अधिकांश देवता पुरुष थे। नारी तत्त्व को 
बत्तमान प्रधानता नहीं मिली थी । 

(४) वैदिक धमे आशावादी और ओजस्वी हे। उसमें पारलोकिक 
जीवन के प्रति वह चिन्ता नहीं जो वत्तमान हिन्दू धमं में हे। वेदिक आय 
संसार से भागना नहीं चाहता, उसका पूरा भोग करना चाइता है। आये उपा- 
सक अपने देवताओं से प्रधान रूप से इस लोक की वस्तुए' प्रजा, पशु, अन्न, 
तेज और ब्रद्मवचेस्‌ माँगता था । उसकी सबसे बड़ी प्रार्थना यददी होती थी:-- 
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मेरे शत्रुओं का दलन करो । उसका जीवन लहू ओर लोहे का, खोज 
ओर विचार का, विजय और स्व॒तन्त्रता का, कविता और कल्पना का, मौज 
ओर मस्ती का था, उसका धम भी उसके अनुरूप ही था। 


उत्तर वैदिक युग का धम्म 


उत्तर बेदिक युग तक पहुँचते हुए वेदिक धम में काफी अन्तर आ गया 
था । यद्यपि अथव वेद में वरुण के कई सुन्दर सूक्त हैं। किन्तु उसकी महिमा 
घटने लगी थी । एकेश्वरवादी प्रवृत्ति पुष्ट हो रही 
(क) नये देवता थी । ब्राह्मण युग में प्रजापति की महिमा बढ़ने लगी । धीरे- 
धीरे उसने इन्द्र का स्थान ले लिया । प्रजापति द्वारा वाराह्‌ 
रूप में प्थ्त्री-धारण तथा कूम बनने की कथाएं इसी युग में चलीं, जो बाद में 
अवतारों का मूल वनीं । इस युग में एक अन्य देवता रुद्र की भी मांहमा 
बढ़ चली । पहले यह शिव था, अब महादेव ओर पशुपति हो गया | पाश्चात्य 
विद्वानों की यह कल्पना है कि यह अनाय देवता था। विष्शु के तीन पगों की 
कल्पना का विकास भी इसी काल में हुआ । 
ब्राह्मण युग के धर्म की दूसरी विशेषता याज्ञिक कमकाण्ड की जठटिलता 
का बढ़ना था। ब्राह्मण-अ्न्थों में इन यज्ञों की त्रिस्तृत विधियाँ दी..गई हैं। 
इनसे ज्ञात होता हे कि यज्ञों का आउम्बर बहुत बंद ऑआक। | 
(ख0 जटिलता बड़े यज्ञ राजाओं तथा धनाढ्यों द्वारा होते थे। राजाश्रों 
के यज्ञों में राजसूय, वाजपेय ओर अश्वमेध प्रधान थे । यज्ञों 
में पशु-बलि की प्रथा बढ़ रही थी। ह 
उत्तर बेदिक युग में पशु-बलि देने के विरुद्ध एक लहर चली । ऐसी 
अनुश्रुति है कि राजा वसु चेद्यो परिंचर के समय इस विषय पर बड़ा विवाद 
उठा । ऋषि निरे अन्न की आहुति देना चाहते थे, 
(ग) पशु-बलि के देवता बकरे की माँगते थे। वसु से फेसला माँगा गया, 
विरुद्ध आंदोलन उसने देवताओं के पक्त में फेसला दिया, क्यांकि वही पद्धति 
पुरानी थी । किन्तु वह सुधार का पक्षपाती था उसने अपने 
एक अश्वमेध में मुनियों के कथनानुसार अन्न की आहुतियाँ दीं। वसु 
द्वारा प्रवर्तित वह लहर कमकाण्ड ओर तप के बजाय भक्ति पर बल देती थी । 
यह आन्दोलन हमारे वाड्-मय में 'एकान्तिक' कहलाता है, क्योंकि इसमें एक- 
मात्र हरि में एकाग्रता से भक्तित करने का भाव मुख्य था। सुधारकों ने यक्षों 
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को बिलकुल नहीं छोड़ा था । भावी भक्ति-आन्दोलन का एक बीज यह 
भी था। 
यह उपनिषदों के समय शुरू हुआ । इसने आचार पर बल देते हुए 
ज्ञान मार्ग की श्रेष्ठता का प्रतिपादन करके यज्ञों का विरोध किया । छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ (३। १७। ४। ९) में देवकी-पुत्र कृष्ण को घोर 
यज्ञ-विरोधी. अंगिरस यज्ञ की एक सरल रीति बताई | इस यज्ञ की दक्षिणा 
आंदोलन. थी--तपश्चर्या, दान, आजव , अहिसा और सत्य | मुण्डको 
पनिषद्‌ ( १।२। ७) ने घोषणा की कि यह यज्ञ फूटी नाव 
की तरह है। कमेकाण्ड-विरोधियां ने यज्ञ द्वारा पूजा-विधि के स्थान पर नये 
माग का निर्देश किया । दुश्चरित से विराम, इन्द्रियां का वशीकरण, मन 
के संकल्प की दृढ़ता, शुचिता; वाणी और मन का संयम, तप, ब्रह्मचय, श्रद्धा 
शान्ति, सत्य, सम्यक ज्ञान ओर विज्ञान इन सब उपायों से समाहित होने 
आत्मा या ब्रह्म में ध्यान लगाने से ओर उसकी भक्तित पूवक उपासना करने 
से मनुष्य परम पद को प्राप्त होता है। उपनिषदों के समय में अम्ृतत्व-प्राप्ति 
मुक्ति, कमंबाद ओर पुनजेन्म के बिचार, जो इस समय हिन्दू धर्म की प्रधान 
विशेषता है, स्पष्ट रूप से रष्टरिगोचर होते हैं। प्राचीन वेदिक युभ के आर्यों ने 
अपने आनन्द्मय जीवन में मुक्ति की चिन्ता नहीं की । ब्राह्मण-प्रःथों ने यज्ञों 
द्वारा स्वयं का विश्वास दिलाया, किन्तु उपनिषदों के समय का आय ऐसी 
'किसी वस्तु से सन्तुष्ट नहीं हो सकता जो अम्ृतत्त्व प्राप्त न कराय। मेत्रेयी के 
अमर शब्द “'किमह तेन कुयाप येनाह नामृता स्थाम” इस युग को भावना 
पर सुन्दर प्रकाश डालते हैं। भारतीय दशन में संसार का द:खसय होना, 
आत्मा की अमरता,मुक्ति की बलवबी आकांक्षा का प्राधान्य इसी युग से हुआ । 


२, समाजिक जीवन 
पूर्व वंदिक युग 

बेदिक समाज का आधार कुटुम्ब था । उस समय विवाह-संस्कार तो 
लगभग बसा ही होता था जैसा आजकल होता है, किन्तु साथियों के चुनाव, 
विवाह-सम्बन्धी आदर्शों ओर स्त्रियों की स्थिति में बड़ा 
विवाद-पद्धति अन्तर था | वेदिक काल में युवक-युवतियों के विवाह परि 
पक्व आयु में होते थे । बाल-विवाह की दूषित पद्धति का 
तत्कालीन साहित्य में कोई चिह्न नहीं दृष्टिगोचर होता | युवक-युवतियों को 
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अपना जोवन-संगी चुनने की काफी स्वतंत्रता थी। विवाह पवित्र और स्थायी 
सम्बन्ध गिना जाता था । एक-पत्नीत्रत उस समय का साधारण नियम था 
किन्तु राज-कुलों में बहुपत्नीत्व भी प्रचलित था। फिर भी उसे अच्छा नहीं 
सममा जाता था । परवर्ती युगों की भाँति उस समय विधवा के लिए सती हो 
जाने का विधान नहीं था, उसे पुनविवाह का अधिकार था ओर पुनविवाह 
प्रायः देवर से किया जाता था। दहेज की प्रथा भी थी ओर द्रव्य लेकर लड़की 
देने को भी । इस युग में स्वयंवर की परिपाटी भी प्रचलित थी । 
बेदिक समाज में स्त्रियों की स्थिति जितनी ऊँची थी उतनी बाद में 
कभी नहों रही। अन्य जातियों के इतिहास में हम जितना पीछे की ओर 
री लौटते हैं, स्त्रियों की स्थिति उतनी ही गिरी हुई दिखाई देती 
है। यह बड़ी विलक्षण वात है कि भारत में वस्तु-स्थिति सबथा 
विपरीत है । वेदिक युग में स्त्रियाँ भी पुरुषों की तरह ही ऊँची शिक्षा प्राप्त 
करती थीं | कुछ महिलाओं ने साहित्य ओर ज्ञान के क्षेत्र में अत्यन्त प्रतिष्ठा 
प्राप्त की थी । घोषा, विश्ववारा ओर लोपामुद्रा को ऋग्वेद के कुछ सूक्तों का 
ऋषि होने का गौरव प्राप्त है। परिवार में स्त्रियों की बड़ी प्रतिष्ठा थी। विवाह के 
समय बधू को आशीवाद दिया जाता था कि तुम नये घर की साम्राज्ञी बनो। 
घरेलू तथा धार्मिक कार्यों में पति ओर पत्नी का दजों बराबर का था। कोई यज्ञ 
पत्नी के बिना पूण नहीं द्वो सकता था | धार्मिक काय पति-पत्नी मिलकर ही पूरा 
करते थे । स्त्रियाँ सामाजिक जीवन में पूरा भाग लेती थीं । उस समय पर्दे की 
ओर स्तलियों को सामाजिक समारोहों से दूर रखने की पद्धति नहीं थी । किन्तु 
स्त्रियों की इतनी ऊँचो स्थिति होते हुए भी उस संबष के युग में पुत्रियों को 
अपेक्षा पुत्रों की अधिक कामना की जाती थी । 
उस समय वतमान काल का-सा जाति-मभेद प्रचलित नहीं था | जाति- 
भेद की बड़ी विशेषताएं--अपनी जाति में ही विवाह करना तथा भोजन 
करना, ऊँच-नीच और अरपृश्यता को भावनाएँ हैं। बेदिक 
जाति-मेद युग के आर्या में न तो विवाह ओर भोजन-सम्बंधी बंधन 
थे और न ही ऊँच-नीच के भाव । बड़ा भेद आय और दास 
का था । दास आर्यों से बाहर के दूसरे रंग ( बण ) नस्ल के अनाये थे | बण 
वास्तव में आये और अनाय दो ही थे । ब्राह्मण, क्षत्रिय और बेश्य की सत्ता 
अवश्य थी, किन्तु वह विभिन्न पेशे वालों की श्रेणियाँ-मात्र थीं। सामान्य 
जनता विशः कहलाती थी । योद्धा ओर रथी ज्षत्रिय कहलाते थे ओर पुरोहित 
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ब्राह्मण | पीछे यज्ञ का क्रिया-कज्ञाप बहुत बढ़ जाने से ब्राह्मण श्रेणी का बड़ा 
विकास हुआ | किंतु इन सत्र श्रेणियों में परस्पर खान-पान और बेबाहिक 
संबन्ध होता था । अनेक आधुनिक समाज-शास्त्री यह मानते हैं कि जाति- 
भेद के मूल तत्त्व आर्यो ने अनार से ग्रहण किये । 
आयों का खान-पान बहुत सादा था। उनका प्रेधान भोजन घी, दूध, 
चावल (त्रीहि) और जो थे । वेद्क साहित्य में मूं ग, उड़द आदि अनेक दालों 
का उल्लेख है । कितु नमक का वर्णन नहीं मिलता | यज्ञों 
खान-पान,येश-भूषा में सोमरस के पान की परिपाटी थी । आर्यों का वेश भी बहुत 
तथा मनोविनोद सादा था। शरीर के ऊपरी भाग के लिए एक उत्तरीय ओर 
नीचे एक अधोवस्त्र का रिवाज था । उष्णीष या 
या पगड़ी भी बहुत पहनी जाती थी। कपड़े ऊनी या अलसी के रेशे (्षुम) 
के बने हुए होते थे । ब्रह्मचारी कृष्ण मृग की छाल पहनते थे 
पुरुष ओर स्त्री दोनों सोने के हार, कबच, कुण्डल, केयूर, कड्कण, नूपुर आदि 
आभूषण धारण करते थे । जरी का काम किये हुए ओर रंग-बिरंगे वस्त्र भी 
धारण किए जाते थे। बालों का कंघी ओर सुगन्धित तेलों से शज्ञार किया 
जाता था। स्त्रियाँ प्रायः वणी (गुत) धारण करती थीं । कुछ पुरुष जूड़ा बाँधते 
थे। प्रायः दाढ़ी रखी जाती थी, लेकिन हजामत का भी थोड़ा-बहुत प्रचलन था। 
आर्या का सबसे अधिक प्रिय मनोरधनन, घुड़दोड़ ओर रथों की दौड़ 
था । जुए की बुराई भी प्रचलित थी । जुआ बहेड़े के पासों से खेला जाता था | 
ऋग्वेद के एक सूकत (१०३४) में जुआरी की दुदशा का बहुत सुन्दर वणन 
है । तीसरा मनोविनोद नृत्य था। 
स्त्री-पुरुष दोनों इसमें भाग लेते थे। संगीत की भी काफी उन्नति हो 
चुकी थी । आघात, फूंक और तार से बजने वाले दुन्दुभी, शज्ञ, पणव, ये 
ओर वीणा आदि वाद्य होते थे । दुन्दुभी का प्रयोग दुश्मनों का दिल दहलाने 
के लिए होता था | वह आर्यों का मारू बाजा था। 
उत्तर बेदिक युग 
इस युग में वरणाश्रम-व्यवस्था का विचार परिपक्व हुआ। “वास्तव 
में भारतीय संस्कृति ओर सभ्यता की मूल रथापना इसी काल में होती हे ।! 
उत्तर अैडिक गुण भारतीय जाति में, उसको संस्कृति में, विचार और व्यवहार- 
का महरव पद्धति में ओर दृष्टिकोण में जो विशिष्ट भारतीयता 
हे, बह इसी काल में प्रकट होती है। यों तो भारतीय संस्कृति का मूल 
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प्राग्वेदिक और वेदिक कालों में है । लेकिन उन युगों में वह अभी तरल 
द्रव के रूप में दीखती है । इस युग में ही उसकी ठोस बुनियाद 
पड़ती है। उसका व्यक्तित्व मृत्त रूप धारण करता है। भगवान्‌ गौतम बुद्ध 
के समय तक हम भारतीय जाति के जीवन में अनेक प्रथाओं, संस्थाओं, व्यव- 
स्थाओं, पद्धतियों और परिपाटियों को स्थापित और बद्धमूल हुआ पाते हैं। 
इन सबमें वरशाश्रम-पद्धति प्रधान हे। 
बैद्क युग में दो ही वर्ण थे-आय और दास। दासों से घृणा होना 
स्वाभाविक था । उनसे बेबाहिक सम्बन्ध बुरे समझे जाते थे। यह पहले 
बतला दिया गया है कि आर्यों में भी काम ओर पेशे की हांष्ट 
वर्ण-व्यवस्था से कई श्रेणियाँ बन रही थीं। बआाह्यण, क्षत्रिय, बेश्य इसी 
प्रकार के बग थे। प्रत्येक वर्ग में कुछ उँच-नीच भी थी। 
शासक क्षत्रिय (राजन्य) योद्धाओं ओर रथियाँ से ऊंचे थे और रथी पदाति 
सेनिकों से । ये तीनों बेश्यों से ऊपर थे। यज्ञों का विकास होने से जो पुरो- 
हित श्रेणी बनी, वह अपने ज्ञान, तपस्या और त्याग से और श्रेणियां से ऊँची 
सममभी गई | दास शुद्र बर्ग में डाल दिये गए। उत्तर बेदिक युग के शास्त्र 
कारों ने पहली वार चारों वर्णा के कत्तव्यों का स्पष्ट रूप से उल्लेख किया और 
उनके लिए प्रथक्‌ प्रथक्‌ नियम बनाए। यह याद रखना चाहिए कि उस समय 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वे श्यों में खान-पान और शादी-ब्याह के वन्धन कठोर नहीं 
हुए थे । अपनी-अपनी श्रेणी में रोटी-बेटी का सम्बन्ध हो ऐसी प्रवृत्ति तो 
रवाभाविक होती ही हे, यह उस समय भी रही होगी। लेकिन उस समय के 
बण आजकल की तरह जात-पाँत के तंग दायरे में न बँधे थे। धीरे-धीरे इन 
बन्धनों में कठो रता आईं | कुछ विद्वानों का यह कथन है कि आायंतर जातियों 
(विशेषकर प्राग्द्रविड़ ओर आग्नेय) में इस तरह के खान-पान ओर शादी- 
ब्याह के अनेक प्रतिबन्ध थे। उनके सम्पक में आने पर आर्यों ने उनके वे 
प्रतिबन्ध पहले से ही विकसित विभिन्‍न श्रेणियों पर लागू कर दिए। 
इसी युग में विभिन्‍न वर्णा के ऊँचे-नीचे होने तथा शिल्पियों को शूद्रों 
के समकक्ष मानने की कुप्रथा का श्रीगणेश हुआ | ब्राह्मणों ने अपने ऊँचे 
होन का दावा किया | पहले यह बताया जा चुका है कि 
अपने ज्ञान, त्याग ओर तपस्या के कारण व कुछ अंशां 
में इसके अधिकारी भी थे । शिल्पकारों को नीच समभने 
की प्रवृत्ति का प्रारम्भ यहीं से होता हे, इसका प्रधान कारण यज्ञों में 


ऊ च-नी च तथा श्रस्प्- 
श्यता का विकास 
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बढ़ता हुआ पवित्रता का भाव तथा संभवतः अनायाँ द्वारा शिल्पों का 
प्रहण किया जाना था । एक ब्राह्मण-ग्रन्थ में स्थपति (बढ़ई) का स्पश 
यज्ञ को अपवित्र करने वाला कहा गया हे । शुद्रां को भी यज्ञों के 
अयोग्य समझकर उन्हें अस्पृश्य माना जाने लगा । अग्नि देवता को दी जाने 
वाली दूध की दृवि शूद्र के स्पश से अपवित्र समझी जाने लगी। किन्तु फिर 
भी अभी तक परवर्त्ती युगों की भाँति शूद्र को अप्रतिष्ठा नहीं हुई थी। उसकी 
समृद्धि के लिए प्राथनाए' की जाती थीं । 
इस काल में साधारण मनुष्य के जीवन को न्रेह्मचय, गृहस्थ, वानप्रस्थ 
ओर संन्यास इन चार आश्रमों में बाँठा गया था। भारतीय विचारकों का 
यह मत था कि प्रत्येक व्यक्ति चार प्रकार के ऋण लेकर 
आश्रम-ध्यवस्था पेदा होता हे--मनुष्यों, देवताओं, ऋषियों और पितरों का । 
मनुष्यों का ऋण अपने पड़ोसियों की सेवा ओर आतिथ्य 
से चुक॑ जाता है, देवताओं का ऋण यज्ञों द्वारा उतारा जा सकता है। पितरों 
का ऋण सन्‍्तानोत्पादन और ऋषियों के ज्ञान का ऋण अध्ययन और अध्या- 
पन से चुकता है। प्रत्येक व्यक्ति का यह कत्तव्य है कि वह अपने ऋण 
उतारे | इसीलिए आश्रमों की व्यवस्था की गई है। पहले आश्रम में मनुष्य 
ब्रह्मचारी रहते हुए अपना पूण विकास करता था। दूसरे में गृहरथ होकर 
पितरों ओर मनुष्यों का ऋण उतारता था। वानप्रस्थ और संन्थास में वह 
ऋषियों के ऋणों से मुक्त होता था । वानप्रस्थों के आश्रम परिपक्व अनुभव, 
स्पष्ट, निर्भीक ओर निष्पक्ष विचारों के केन्द्र होते थे। इन वानप्ररिथियों और 
संन्‍्यासियों से राष्ट्र को अपरिमित आनन्द पहुँचता था । किसी अन्य देश में 
इस प्रकार के आदश्श तथा उपयोगी सामाजिक संगठन का विकास नहीं हुआ । 
पूर्व बेदिक युग से इस काल की स्त्रिय| को रिथिति में अन्तर आने लग। 
था । इस युग के अन्त तक उनको अवस्था काफी गिर चुकी थी । इसका बड़ा 
कारण स्त्रियां को शूद्र के तुल्य समझा जाना था। इस युग 
स्त्रियों की स्थिति में कम-काण्ड की जटिलता बढ़ने के कारण अब स्त्रियाँ पतियाँ 
के साथ बेठकर समूची यज्ञ-क्रिया नहीं कर सकती थों। 
उनकी कुछ क्रियाएं पुरोहित करने लगे। पवित्रता के विचार से भी कुछ 
कट्टरपन्थी ऋतुधम के कारण उन्हें अपवित्र मानने लगे थे, इस समय में आय 
अनाय स्त्रियों से काफी विवाह करने लगे थे, अनाये स्त्रियाँ यज्ञ-कार्य को 
ठीक तरह सम्पादित नदीं कर सकती थीं । शास्त्रकारों ने उनसे यह अधिकार 
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छीनने के लिए उन्हें शुद्र के समान वदों का अनधिकारी बताया। इससे स्त्रियों 
का बेदिक अध्ययन बन्द हो गया और अध्ययन के अभाव में उनका बाल- 
विवाह भी होने लगा। इस युग में हम सब प्रथम गौतम धम-सूत्र में यह 
विचार पाते हैं कि स्त्री का विवाह उसके बचपन में ही (अथात्‌ ऋतुमती होने 
से पहले ही) कर देना चाहिए । पुत्रियों का जन्म इस युग से एक मुसीबत 
समभा जाने लगा । स्त्रियों से दाय का अधिकार भी छीन लिया गया। फिर 
भी ये व्यवस्थाएं अमी सब मान्य नहीं हुई थीं । मेंत्रेयी, गार्गो-जेसी कुछ 
स्त्रियाँ इस युग में भी ऊँची शिक्षा प्राप्त करती थीं ओर बड़े-से-बड़े विद्वानों 
के साथ विवाद करने की योग्यता रखती थीं | 


इस युग में कई नये मनोविनोदों का विकास हुआ । शैलूषों (नटों) 
ने अभिनय प्रारम्भ किये, वीणा गाथी अनेक वाद्यों के साथ गाथाए' या गीत 
गाते थे । इस समय के बाजों में सो तार वाले (शत-तन्तु) 
एक वाद्य का भी उल्लेख हे। इस समय की गाथाश्रों ने 
बाद में महाकाव्यों का रूप धारण किया हे । 
३. राजनेतिक जीवन 
ए हो ह 5 
पूवं बंदिक युग 

वैदिक आय जाति कई जन-समूहों में वटी हुईं थी। इन “जनों? का. 
मुखिया तथा शासक राजा? होता था। राजा प्रायः: वंशक्रमागत होता था। 
| किन्तु उसे स्वेच्छाचार करने का निरंकुश अधिकार नहीं 
नियन्त्रित राज- था । वह कुछ शर्तां से नियन्त्रित होता था, प्रजा राजा का वरश 
सत्तावरण करती थी | बरण का अथ यह है कि उत्तराधिकारी के अभाव 
में वह नया अधिकारी चुनती थी ओर उत्तराधिकारी को राज़ा 
होने की स्वीकृति देती थी। उस स्वीकृति से ही राजा का अभिषेक होता था ओर 
वह राज-पद का अधिकारी समझा जाता था। वरण द्वारा प्रजा के साथ राजा का 
एक प्रकार की प्रतिज्ञा या ठहराव हो जाता था । अभिपेक के समय राज्ञा से 
यह आशा रखी जाती थी कि वह इस प्रतिज्ञा को पूरा करेगा। यदि वह इस 

प्रतिज्ञा को तोड़ता था तो प्रजा उसे पद-च्युत ओर निवासित कर देती थी । 


प्रजा ( विश: ) अपने अधिकारों का प्रयोग समिति द्वारा करती थी। 


मनोविनोद 
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समिति समूची प्रजा की संस्था होती थी ओर राज्य की बागडोर उसके हाथ में 
थी। उसका एक पति या इशान होता था । राजा भी समिति 
समिति में जाता था । राजा का चुनाव, पद-च्युति, पुननवरण आदि 
राजकीय प्रश्नों का विचार और निणेय उसके प्रधान 
काय होते थे। उसके सदस्यों के सम्बन्ध में पूण एवं निश्चित रूप से कुछ 
कहना कठिन है । किन्तु इसमें सन्देह नहीं कि इसमें ग्रामणी, सूत, रथकार 
ओर कर्मार ( लोहे तथा ताँबे के हथियार बनाने वाले ) अवश्य सम्मिलित 
होते थे | इस प्रकार यह एक प्रतिनिधि संस्था प्रतीत होती है । 
समिति के अलावा एक अन्य संस्था सभा होती थी यह समिति से 
छोटी थी तथा राष्ट्र के प्रधान न्यायालय का काम देती थी। प्रत्येक प्राम की 
अपनी सभा होती थी इसमें आवश्यक कार्या के बाद विनोद 
की बातें भी होती थीं औ< तब वह गोड्ठी का काम देती थी । 
' शज्य के मुख्य अधिकारी पुरोहित, सेनापति और ग्रामणी (ग्राम का 
नेता ) थे। राज्याभिषेक के समय ये तथा सूत, रथकार, कमार राजा को राज्य का 
सांकेतिक चिह्न पलाश-वबृक्ष की डाल-पण! ( मशि ) या. रत्न 
अधिकारी. देते थे। अतएव इन्हें 'रत्नी” कहते थे। राजा अभिषेक से पूव 
तथा रत्नी इनकी पूजा करता था । प्रजा की रक्षा, शत्रुओं से लड़ना, 
शान्ति के समय यज्ञ आदि करना राजा के मुख्य कत्तव्य थे । 
राजा अपने कत्तव्यों का पालन करते हुए प्रजा से बलि या भाग ( कर ) लेने 
का अधिकारी था। 
कुछ राज्यों में राजा नहीं होता था, समिति ही दश का शासन करती 
गण-तन्त्र थी। इस प्रकार के राज्य अराजक जन कहलाते थे। यादवों 
फा बेतहव्य या वीतिहोत्र इसी प्रकार का राज्य था । 
उत्तर वदिक युग 
इस युग में पुराने राजा नये-नये प्रद्शों की विजय से अपना राज्य- 
विस्तार कर रहे थे तथा अपनी शक्ति बढ़ा रहे थे । इस समय राजाओं में 
सावभौम होने अथवा समुद्र-पयन्त प्रथ्वी के एक राष्ट्र होने 
राजाओं की की होड़ लग रही थी। सभी 'पारमेष्ख्य, माहाराज्य आधिपत्य 
शक्ति में बुद्धि के लिए लालायित थे। प्राची में मगध, विदेह कलिंग के राजा 
! की पदवी धारण करते थे। इसी युग में राजा राजसूय, 
अश्वमेध ओर हर 


'सभा 


आदि यज्ञ करने लगे थे । 
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किन्तु शक्ति बढ़ जाने पर भी राजा पूण रूप से निरंकुश नहीं हो पाये 
थे। शज्याभिषेक के समय उन्हें गद्दी से उतरकर ब्राह्मणों को प्रणाम करना 
पड़ता था तथा उनके रक्षण की प्रतिज्ञा करनी पड़ती थी। 
राजा का उसके अधीनस्थ अधिकारी सूत ओर ग्रामणी इतने अधिक 
नियन्त्रण. महत्त्वपूर्ण थे कि उन्हें (राजा को बनाने वाला ( राजकृतः ) 
कहा जाता था। राजा के नियमन के लिए सभा ओर समिति 
नामक संस्थाएं इस युग में भी थीं। राजा की सम्र॒द्धि के लिए राजा ओर समिति 
का सांमजस्य ( एकता ) आवश्यक समझा जाता था। अत्याचारी राजाओं को 
जनता के कोप का शिकार होना पड़ता था |! 
. इस युग में शासन-प्रणाली भी सामाजिक संस्थाओं की भाँति स्थिर 
आकार धारण कर रही थी । इस समय राजा समेत १२ रत्नी या राज्या धिकारी 
होते थे--१. सेनानी, पुरोहित, ३. राजा ४. महिषी 
शासन-प्रणाली (पटरानी ), ४. सूत (राज्य का वृत्तान्त रखने वाला ) 
६. ग्रामणी ( गाँव का, राजधानी का या राज्य के गाँवों का 
नेता ), ७. क्षता ( राजकीय कुटुम्ब का निरीक्षक ), ८. संग्रहीता ( कोधा- 
ध्यक्ष ), ६. भावदुघ (कर एकत्र करने वाला मुख्य अधधकारी,) १०. अक्ञषवाप 
( हिसाब रखने वाला मुख्य अधिकारी ), ११. गोविकत्ता (जंगलात का 
निरीक्षक ) १२. पालागल (संदेशहर )। इसी समय से नियमित शासन-तन्त्र 
शुरू हुआ। सो गाँवों का अफसर पत्ते ओर सीमान्त का शासक स्थपति 
कहलाता था। 
पुलिस के अधिकारियों को इस समय उम्र या जीवग्रभ कहते थे । राजा 
का काय पूबवत्‌ बिदेशी शत्रुओं से रक्षा करना, शासन और न्याय का 
प्रबन्ध करना था | न्याय काय “अध्यक्ष! तथा पूथ बंदिक काल की सभाएं 
करती थीं । गाँवों के छोटे मामलों का फेसला गाँव फी सभा ओर 'प्राम्य 
वादी' ( गाँव का जज ) करता था । 
इस युग में पश्चिम के सुराष्ट्र काठियावाड़ ( कच्छ ) और सोवीर 
(आधुनिक सिन्ध ) तथा हिमालय के उत्तर कुरुओं में गणु-तन्त्र व्यवस्था 
प्रचलित थी। पश्चिमी राज्यां की व्यवस्था का नाम था 
स्वराज्य । उत्तरी प्रदेश में वराज्य ( राजा-विहीन राज्य ) 
शासन-प्रणाली थी । 


गण-तन्न्न 
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( 
आधथिक जीवन 
(७ ७३. 
पूर्व वंदिक युग 

आया की प्रधान आजीविका पशु-पालन थी । पशुओं में गो-पालन पर 
सबसे अधिक बल था । बेदिक प्राथनाओं में गोधन को सबसे अधिक माँगा 
गया है | गौओं को दिन में तीन बार दुद्य जाता था । बैल खेती और गाड़ी 
खींचने में प्रयुक्त होते थ | घोड़े लड़ाई तथा रथों की दोड़ के लिए पाले जाते 
थर। अन्य पालतू पशु भेड़, वकरी और कुत्ते थ। कुत्ते पशुओं की रखवाली और 
शिकार के लिए रखे जाते थ । बिल्ली को उस समय तक नहीं पाला गया था। 
दूसरी प्रधान आजीविका कृषि थी | कृषि केवल वषा पर निर्भर नहीं 
थी नहरों ( कुल्याओं ) द्वारा भी सिंचाई होती थी । प्रधान रूप से यव की 
फसलें बोई जाती थीं। मगया तीसरी आजीविका थी । तीर-कमान, पाश से 
ओर गढ़े खोदकर शिकार किया जाता था। शेर और हिरन का आ[खेट प्रायः 

होता था । 
इस युग में शिल्प की पयाप्त उन्नति हुई। प्रधान शिल्प रथकार या 
बढ़ुई का था। वह युद्ध के लिए रथ और कृषि के लिए हल और गाड़ियों 
बनाता था। दूसरा काम थातु का काम करने वाले कमोर 
शिल्प ( लुहार ) का था| वह अयस के वरतन बनावा था, अयस 
को कुछ विद्वान्‌ ताँचा समभते हैं ओर कुछ लोहा या काँसा । 
इसके अतिरिक्त चमड़ा कमाने का शिल्प भी प्रचलित था । .स्त्रियाँ चटाई की 
बुनाई का तथा कताई का काम करती थीं। यह बात ध्यान देने योग्य है कि 
पिछले काल में शिल्प करने वालों को जेसा नीच समभा गया, बेसी स्थिति 
वैदिक युग में नहीं थी। सब पेशे सम्मान्य समझे जाते थे और यह पहले धत* 
लाया जा चुका हे कि रथकार और कमर राजा के अधिकारियों में गिने जाते थे । 
आरयों की अचल सम्पत्ति भूमि ओर चल सम्पत्ति प्रधान रूप से पशु 
थे। ज़मीन खरीदने-बेचने की प्रथा नहीं थी, उसकी आवश्यकता भी नहीं 
थी, जंगल साफ करके कई ज़मीन बनाई ज्ञा सकती थी, 
सम्पत्ति 5थ। विनिमय लेकिन, अ चल सम्पत्ति का लेन-देन काफी था। मुद्रा का 
प्रचलन नहीं के बराबर था, वस्तु-विनिमय ही चलता था। 
भाव-ताव में काफी हुज्ज़त होती थी, विनिमय में गाय सिक्‍तके 
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का काम देती थी। निष्क नाम का सोने का सिक्का चलता था, पहले यह 
आशभूषण-मात्र था; उस समय भी ऋण लेने-देने का रिवाज था ! जुए में हारना 
प्रायः ऋण का कारण होता था। ऋण न चुकने से दास बनना पड़ता था। 
बेदिक आये गाँवों में रहते थे । उनमें ठयापार का विशेष विकास नहीं 
हुआ था | पणि नामक व्यापारी जाति का उल्लेख अवश्य मिलता दे, लेकिन 
वे अनाय या असुर होते थे। नदियाँ पार करने के लिए 
व्यापार नोकाएं खूब चलती थीं, लेकिन समुद्र में आने-जाने वाली 
नोकाएं थों या नहीं इस वारे में विद्वानों में बड़ा मतभेद 
हे। बेंद में सिन्धु ओर समुद्र शब्द का प्रयोग है, लेकिन वदों में पतवार, पाल 
लंगर और मस्तूल का वणन न होने से कुछ विद्वान सिन्धु का अथ बड़ी 
नदी करते हैं । दूसरी ओर अन्य विचारकों की यह धारणा हे कि भारतीय 
व्यापारियों की नोकाएं तट के साथ-साथ इरान की खाड़ी तक जाती थीं, दूसरे 
मत में अधिक सचाई मालूम पड़ती हे । 
उत्तर वेदिक युग 
इस समय कृषि प्रधान आजीविका बन चुकी थी । एक हल में २४ बेल 
तक जोड़े जाने लगे थे | खाद का खूब प्रयोग होने लगा था | किन्तु प्राकृतिक 
विपत्तियों से दुर्भिक्ष भी पड़ते थे। टिड्डी-दल द्वारा जनित एक ऐसे ही अकाल 
का संकेत उपनिषदों में हे | व्यापार बढ़ रहा था, शतपथ ब्राह्मण की जल- 
प्रलय की कथा के आधार पर कुछ विद्वानों ने यह सिद्ध करने का प्रयास किया 
है कि उन दिनों भारत ओर बेबीलोनिया का सम्बन्ध था । निष्क के अतिरिक्त 
शतमान ओर कृष्णल के सिक्के भी चलने लगे थे । व्यापारियों ने गणों के 
रूप में अपने संगठन बनाने शुरू कर दिए थे । उद्योग-धन्धों में श्रम-विभाजन 
बढ़ रहा था। अनेक नये धन्ध निकल रहे थे । यजुर्वेद में विभिन्न पेशों की 
विस्तृत गणना है। इसी समय से नाई और ज्योतिषी के पेशे शुरू होते हैं। 
स्त्रियाँ वस्त्रें को रँगाई और कढ़ाई के द्वारा आर्थिक जीवन में भाग ले रही थीं । 
भारतीय संस्कृति के निर्माण में बेदिक आर्यो ने सबसे अधिक भाग 
लिया, अतः यहाँ हमें स्पष्ट रूप से यह जान लेना चाहिए कि इसमें उनकी 
विशेष दनें क्‍या थीं। इनकी निम्न विशेषताएं उल्लेखनीय 
बेदिक संस्कृति की हैँ--(१) सहिष्णुता और सामंजस्य का भाव (२) ओजस्विता 
विशेषताएं (३) ज्ञान-विज्ञान का विकास (४) तपोवन-पद्धति (५) बर्णा- 
श्रम-व्यवस्था (६) नारियों की प्रतिष्ठा। अन्तिम दो पर पहले प्रकाश 
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डाला जा चुका हे। अतः यहाँ पहली चार का ही प्रतिपादन किया जायगा। 
आय इस देश के विजेता थे किन्तु उन्होंने आस्ट्र लिया, उत्तरी तथा 

मध्य अमरीका के यरोपियन आवासकों की तरह पुरानी जातियाँ का संहार 
नहीं किया किन्तु इड्गलंड पर हमला करने वाले एंग्लो 

सहिष्णुता का सेक्सन लोगों की भाँति वे यहाँ की मृल जातियों से घुल- 
भाव मिल गए। दीनां के धम् में एक सुन्दर सम्मिश्रण हुआ । 
आर्या ने यद्यपि अनाय देवता ओर पूज़ा-पद्धतियाँ स्वीकार 

कीं, किन्तु उनका परिष्कार कर दिया। ब्राह्मण-प्रन्थों में जो जटिल कमंकाण्ड 
है, कीथ प्रश्नति यूरोपियन विद्वान्‌ उसका मूल लोक-प्रचलित-विधि-विधान 
समभते है । उदाहरणाथ--आर्या के मूल धर्म में पशु-बाल की क्रर प्रथा 
नहीं थी, यज्ञों में इसे स्वीकार किया गया। शिव, रावण आदि अनायें द्वारा 
पूजा जाने वाला देवता हिन्दू धम में महादेब माना गया। नागों को हिन्दू 
धम में ऊँचा स्थान इसी सहिष्णुता से- मिला । जंगली जातियाँ जिन पत्थरों 
को पूजती थीं, व शालिग्राम ओर शिवलिंग बने। प्रारम्भिक आय मूर्ति 
बनाना या देवता के किसी प्रतीक पर फूल, पत्ते, चन्दन, सिन्दूर इत्यादि 
चढ़ाना, फल-मूल आदि के नवद्य अथवा बलि किये पशुओं का रक्त अपण 
करना नहीं जानते थे। आर्या ने अपनी सहिष्णुता ओर उदारता से उन सभी 
लोक प्रचलित विश्वासां ओर पूजा-पद्ध तियां को ग्रहए करके उन्हें प/रमार्जित 
किया, इनके समथन के लिए नये कथानक और आलंकारिक व्याख्याएं गढ़ीं । 
समूचा बेदिक साहित्य प्रगतिशीलता के ओजस्वी विचारों से ओत- 

प्रोत है । उसमें पोरुप, शोय, पराक्रम और प्रचल आशावाद के स्फूर्तिदायक 
विचारा का प्राधान्य है। शत्रआं का दमन तथा बाधाओं का 

प्रगतिशी लता दलन करते हुए जीवन में सदव विजय पाना आर्यो 
.... का प्रधान लक्ष्य था । उनके जीवन का मूल मन्त्र था--बढ़े 

चलो, बढ़े चलो? ( चरेवति, चरबेति ) | एऐतरेय ब्राह्मण में इन्द्र ने 
रोहित को इसका उपदेश करते हुए जो सन्देश दिया है, विश्व के 
वाडःमय में उससे अधिक ऊजरस्वल संदेश कहीं नहीं मिलता । 'जो परिश्रम 
से थककर चकनाचूर नहीं होता, उसे लक्ष्मी नहीं मिलती ।” भाग्य के भरोसे 
बेठने का कोइ लाभ नहीं। 'जो बठा रहता है, उसका भाग्य भी बेठ जाता है 
जो उठ खड़ा होता है । उसका भाग्य भी उठ खड़ा होता है। जो अग्रसर 
होता है, उसका भाग्य भी आगे बढ़ता है ।” इसलिए आगे बढ़ो, आगे बढ़ो ।? 
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अपनी निष्क्रियता या असफलता के लिए कलियुग को दोप देना व्यथ है 
क्योंकि 'सो रहने को ही कलियुग कहते हैं और निरन्तर अग्रसर होने को 
सत्ययुग ।” भगवान्‌ आगे बढ़ने वाले का साथ देते हैं। आगे बढ़ने से मधु और 
स्वादु फल मिलता है। सूय की श्रेष्ठता और प्रतिष्ठा इसीलिए है कि वह 
चलने में आलस्य नहीं करता । अतः आगे बढ़ो, आगे बढ़ो ।” प्रगतिशीलता 
की यह भावना आया के समूचे जीवन में ओत-प्रोत थी । इसी से उनका तथा 
उनकी संस्कृति का भारत में और भारत से बाहर के देशों में प्रसार हुआ ओर 
उन्होंने ज्ञान-विज्ञान के प्रत्येक क्षेत्र में विलक्षण उन्नति की । 
आर्योा की तीसरी विशेषता ज्ञान के प्रत्येक क्षेत्र में अन्वषण, 
विवेचन ओर उसे व्यवरिथत या क्रमबद्ध रूप देने की पद्धति थी। व्यवरिथित 
ज्ञान ही विज्ञान कहलाता है । उन्होंने दुनिया में सब प्रथम 
ज्ञान-विज्ञान उच्चारण, भापा ओर व्याकरण शास्त्र के नियमों का 
विवेचन क्रिया, सूत्र शेली में विभिन्‍न विज्ञानों को उन्होंने 
बड़ी व्यवस्था से प्रतिपादित किया । इसका सर्वोत्तम उदाहरण पाशिनि 
को अटप्टाध्यायी है । दशन, आयुवेद, राजनीति, छन्द, ज्योतिष आदि 
सभी शास्त्रों पर उन्होंने इस प्रकार के ग्रन्थ लिखे। 
उत्तर बेदिक युग में इस पद्धति का विशेष रूप से विकास हुआ; रामा- 
यण, महाभारत में इसका काफी बणन पाया जाता है। भारतीय संरकत के 
प्रसार तथा ज्ञान-विज्ञान के विकास में इसने बड़ा भाग 
तपोवन-पद्धति लिया। पुराणों में ऋषि-मुनियों की जंगलों में जाकर तपस्या 
करने तथा अलोकिक फल पाने की अनेक कथाए' हैं। आज- 
कल तपस्या का अथ आत्म-पीडन या शारीरिक यातना समभा जाता है। 
किन्तु प्राचीन काल में विक्षेपकारी प्रलोभनों ओर सुखों को तिलांजलि देकर 
किसी ऊँचे आदश या उद्द श्य के लिए अनन्य निष्ठा और एकाग्रता के साथ 
उम्र परिश्रम करना ही तपस्या कहलाती थी । भगीरथ ने गंगा की धारा 
नियन्त्रित करने के लिए जो अनथक ओर उम्र परिश्रम किया, वह्‌ आज तक 
प्रसिद्ध है । प्रचीन ऋषियों के जड़लों में जाकर तपस्या करने का अथ यही 
प्रतीत होता है कि वे उन जड़लों में ज्ञान के केन्द्र स्थापित करके अज्ञानान्धकार 
का नाश करें, जेड़ली जातियां को सभ्यता का पाठ पढ़ायं, उन्हें उच्चतर 
नेततकता और धमम की दीक्षा दें। आरयों के आगमन से पहले सारा दक्षिण 
भारत राक्षस आदि अनाय जातियों से आवासित था। महषिं अगस्त्य सबसे 
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पहले उस प्रदेश में गए और उन्होंने वहाँ तपोवन स्थापित करके ज्ञान का 
आलोक फेलाना शुरू किया | उनके अ्रतिरिक्त वहाँ सुतीद्ण, शरभंग आदि 
के आश्रम भी अपने पड़ोस की जद्गली जातियों को सभ्य बना रहे थे | 

आश्रमों का दुसरा काय ज्ञान का विकास, प्रचार और उन्नति थी। 
ऋषि तपोवर्नों के सुरम्य एकान्त में पारलोकिक ओर आध्यात्मिक समस्याओं 
पर बिचार क्रिया करते थे । श्रद्धालु जिज्ञासु दृर-दूर से उनके चरणों में बेठकर 
ज्ञान प्राप्त करने आते थे। उस समय के सबसे बड़े विश्वविद्यालय यही 
थे। इन्हीं में अरण्यक ग्रन्थों तथा उपनिषदों का निर्माण हुआ। दाशनिक 
विचार की ऊची-से-ऊँची उड़ाने ली गई। इन्हीं में आचार-शास्त्र और 
धम की गहन ग्रन्थियाँ सुलझाई गई । तपोवन प्राचीन हिन्दू संस्कृति का एक 
प्रधान मूल स्रोत थे। हमारे वाइमय के एक बड़े भाग का निर्माण इन्हीं में 
हुआ; रामायण, महाभारत, धमसूत्र, स्मृतियाँ इन्हीं के शान्त वातावरण में 
लिखी गई। 


चोथा अध्याय 
रमायण ओर महाभारत तथा तत्कालीन भारत 


... रामायण ओर महाभारत हमारे जातीय मह्ाकाव्य हैं। इनमें वर्शित 
धम, आचार-व्यवहार के नियम, संस्थाए', व्यवस्थाएं और प्रथाएं हजारों वष 
बीत जाने पर आज भी हमें प्रेरणा दे रही हैं और हमारी जाति के जीबन 
के निर्माण में वे प्रमुख भाग ले रही हैं। भारतीय जीवन की वास्तविक आधार- 
शिला यही है । रामायण की रचना महर्षि वाल्मीकि ने लोगों को मानव 
जीवन के सर्वोच्च आदर्श बताने के लिए की थी | रामायण और महाभारत 
का राजमहल से लेकर कुटिया तक सवत्र प्रसार है | हजारों वर्षोंसे भारतवष 
के गाँव-गाँव और घर-घर में प्रतिदिन इनकी कथा होती चली आ रही है । 
इनसे भारत की आबाल-वबृद्ध-वनिता जनता ने केवल आनन्द ही नहीं पाया, 
अपितु शिक्षा भी ग्रदण की है । वह इन्हें हृदय में ही नहीं रखती अपितु शिरो- 
धाय भी करती है| ये उसके लिए काव्य ही नहीं धम शास्त्र भी हैं। ये हमारे 
धघम का प्रधान मूल स्रोत, सामाजिक आचार का मेरूदण्ड और संस्कृति के प्राण 
हैं। यहाँ पहले दोनों के काल तथा महत्त्व का उल्लेख करके अन्त में इनसे 
सूचित होने वाली तत्कालीन संस्कृति पर विचार किया जायगा । 

रामायण का रचना-काल ४०० ई० पू० से पहले का हे । रामायण की 

घटना निःसन्देह बहुत पुरानी है। किन्तु उसके वत्तमान रूप का अधिकांश 
भाग छठी शती इ०पू० में लिखा गया प्रतीत होता है, क्योंकि 

रामायण. इस शती में भगवान्‌ बुद्ध के प्रादुभांव के समय हम पहली 

फा रचना-फाल बार श्रावस्ती, पाटलिपुत्र ओर उत्तरी बिहार में बेशाली राज्य 
का उल्लेख पाते हैं। बुद्ध के समय रामायण की अयोध्या का 

स्थान श्आवस्ती ले चुकी थो ओर कनकपुरी मिथिला के महत्त्व का भी श्रन्त हो 
खुका था| इसी प्रकार रामायण पर बोद्ध धरम का भी कोई प्रभाव नहीं है । 
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किन्तु, बौद्ध जातकों में रामायण की कथा है । अतः इसमें कोई सन्देह नहीं 
रहता कि उसकी रचना बोद्ध-साहित्य से पहले हुईं है। किन्तु इसमें पीछे तक 
काफी प्रक्षेप होते रहे ओर ऐसा प्रतीत होता है कि इसा की पहली शती तक 
इसका वत्तमान रूप पूण हो चुका था । 
महाभारत के विकास में रामायण से भी अधिक समय लगा। उसकी 
मूल कथा तो ब्राह्म॒ण-प्रंथों के समय ( १०००३० पू० ) में अवश्य प्रचलित थी 
क्योंकि इनमें कुरुक्षेत्र, परीज्षित, भरत और धघृतराष्ट्र का उल्लेख 
महाभारत का हे । उसके बाद अनेक शतियों तक महाभारत की कथा सूता' 
रचना-फाल (चारण) की रसना पर फूलती-फलती रही। उसमें अनेक 
परिवध न होते रहे । ५० इ० तक (कुछ विद्वानों की सम्मति 
में 2०० ई० तक) इसका वत्तेमान बृहत्स्वरूप पूरा हो चुका था। इसका अंतिम 
संस्करण २०० ई० पू० में सातवाहन युग में हुआ । स्वयं महाभारत में इसके 
क्रमिक विकास का रपष्ट उल्लेख है| “व्यास ने तीन वष तक लगातार परिश्रम 
करके इसकी रचना की, उन्होंने इसे अपने शिष्य वेशम्पायन को सुनाया। 
वैशम्पायन ने अजु न के प्रपौत्र जनमेजय को तथा तीसरी बार लोमहषण के 
के पुत्र सौति ने यह कथा शौनक आदि ऋषियों को सुनाई । व्यास 
के प्रन्थ का नाम जय! था। इसके श्लोकों की संख्या ८८०० थी, वेशम्पायन 
ने इसे बढ़ाकर २४००० श्लोकों का भारत? बनाया । और सोति ने भारत में 
ओर भी आख्यान, उपाख्यान जोड़कर, हरिवंश” नामक परिशिष्ट के साथ उसे 
एक लाख श्लोकों का महाभारत” बना डाला । 
भारतीय संस्कृति में रामायण का विशेष महत्त्व इस बात में है कि 
उसने जीवन के प्रत्यक्ष क्षेत्र में, विशेषतः ग्रहस्थ धम के जितने उज्ज्वल और 
विविध प्रकार के आदश लोकप्रिय और मनोरंजक ढंग से 
रामायण का प्रस्तुत किये हैं, उतने अन्य किसी ग्रन्थ ने नहीं किये । यह 
महत्व... इनका विशाल भंडार है। आदश पिता, आदर्श माता, आदश 
पति, आदश पत्नी, आदश राजा, आदश प्रजा, आदश 
धमात्मा--सारांश यह कि सब प्रकार के आदशे इसमें है। सदियों से ये 
अआदश हमारे वेयक्तिक ओर राष्ट्रीय चरित्र का निर्माण करते रहे हैं, हमारे 
देश की सांस्कृतिक एकता का एक बड़ा कारण यही आदर्श है। वाल्मीकि का 
उह श्य ही मयांदा पुरुषोत्तम राम का चित्रण करना डे। रामायण के अन्य 
चरित्र तो प्रधान रूप से एक आदश का चित्रश करते हैं, किन्तु राम अनेक 
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आदर्शो का पुठुज है। वे पिता की आज्ञा शिरोधाय करके वन जाने वाले आदश 
पुत्र, भाई के लिए गद्दी छोड़ने वाले आदश भाई, सीता का रावण से उद्धार 
करने वाले आदशे पति हैं और अपनी प्राणाधिका प्रियतमा का लोकानुरध्जन 
के लिए परित्याग कर देने वाले आदश राजा हैं। राम-राज्य आज तक आदश 
राज्य माना जाता है। सीता भारतीय नारीत्य की साज्ञात्‌ प्रतिनिधि हैं। 
आय ललनाएं हज़ारों वर्षा से उनके उदात्त उदाहरण का अनुसरण करती आा 
रही हैं । कौशल्या-जैसी माता और भरत और लक्ष्मण-जैसे भाई सेव हिन्दू 
समाज में अनुकरणीय माने जाते रहे हैं । 
महाभारत केवल कौरव-पाण्डवों के संघध की कथा ही नहीं किन्तु 
भारतीय संस्कृति और हिन्दू धरम के सबान्नीण विकास का प्रदर्शक एक 
विशाल विश्व-कोप है। इसमें उस समय के धार्मिक, नतिक 
मद्दाभारत की दाशनिक और ऐतिद्वासिक आदर्शों का अमूल्य ओर अक्षय 
महिमा संग्रह हे । महाभारत की इस वक्ति में लेश-मात्र सन्दृह नहों 
कि वह सवप्रधान काव्य, सब दश्नां का सार, स्मृति, इ।तहास 
ओर चरित्र-चित्रण की ख|न तथा प5चम वेद है । मानव-जीवन का कोई 
ऐसा पहलू या समस्या नहीं जिस पर इसमें विस्त/र से विचार न कया गया 
हो | शान्ति पव ओर अनुशासन पव तो इसी दृष्टि से लिखे गए है। इसीलिए 
महाभारत का यह दावा सवथा सत्य हे कि धमं, अथ, काम ओर माक्त के 
विषय में जो इसमें कहा गया दे वही अन्यत्र हे, जा इसमें नहीं दे वह कहां 
नहीं हे? ( यदिह्ास्त तदन्यत्र यन्नहास्ति न तत्कवांचत्‌ )। ऋग्वेद के बाद यह 
संस्कृत साहित्य का सबसे देदीप्यमान रत्न हे। विस्तार में कोई काव्य इसकी 
समता नहीं कर सकता। यूनानियों का इलियड और ओडेसी मिलाकर 
इसका आठवाँ हिस्सा हे | इसका सांस्कृतिक महक्त्य इसी तथ्य से स्पष्ट हे कि 
हिन्दू धम का सबसे प्रसिद्ध भगत्रदूगीता! इसी का अंश हे । भारत या भारत 
से बाहर जहाँ कहीं भी हिन्दू संस्कुत का प्रसार हुआ रामायण के साथ-साथ 
वहाँ म॒ भारत का भी प्रचार हुआ | दूसरी शतो इ० पू० में यूनानी राजदृत 
इसके उपदेशों को उद्धत करते हैं । ओर छठी शती ई० में सदर कम्बोडिया के 
मन्दिरों में इसका पाठ होने लगता है, सातवीं शती में मंगोललिया के तुक अपनी 
भाषा में हिडिम्बा-बध आदि उपाख्यानों का आनन्द लेते लगते हैं, १०वीं शती 
में जावा की लोक-भाषा में इसका अनुवाद हो जाता है । 
दोनां महाकाव्यों का काल एक न द्वोन पर भी ये प्रधान रूप में 
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प्राग्बुद्धकालीन संस्कृति के उस काल पर प्रकाश डालते हैं जब हिन्दू थम ओर 
समाज का रूप काफी सुस्थिर हो चुका था। इनमें भारतीय संस्कृति के सब 
प्रधान विचार वर्णाश्रम-व्यवस्था जन्मान्तरवाद, आत्मा की अमरता, कम- 
बाद, उदारना और सहिष्णुता मिलते हैं। यद्यपि रामायण अपेक्षाकृत पहले 
काल की दशा का दिग्दशन कराती है किन्तु दोनों मोटे तौर से उत्तर बेदिक 
युग के अन्तिम भाग की भारतीय संस्कृति के परिचायक है। 
धार्पिक दशा 
वेदिक युग से महाकाव्य-युग के धर्म में बड़ा अन्तर आ गया था। 
पहले युग की प्राकृतिक शक्तियों के सूचक इन्द्र, वरुण, ऊषा आदि देवताओं 
का स्थान अब रकन्‍द, विशाख और बवेश्रवण-जेसे देवता 
नये देवता लेने लगे | त्रिमृत्ति का उत्कप हुआ। वैदिक काल में प्राकृतिक 
शक्तियाँ देवता बनती थीं; अब वीर पुरुष इस पद को पाने 
लगे । श्रीराम रामायण के मूल अंश में मनुष्य हैं, किन्तु बाद के अंशों में 
विष्णु का श्रवतार बन जाते हैं। इस समय शास्त्रकारों ने नये देवी-देवता 
प्रहण करने का एक सुन्दर उपाय खोज निकाला था। जिस तरह बेदिक युग में 
सब देवता एक भगवान्‌ की विभिन्न शक्तियों के सूचक थे उसी प्रकार वे 
अब भगवान्‌ की तीन मुख्य उत्पादक, धारक और संहारक शक्तियों के प्रतीक 
ब्रह्मा, विष्णु, महेश के विविध रूप बने। विभिन्न सम्प्रदायों की धार्मिक कट्टरता 
का हल इसी उपाय ने किया | इस युग में विष्णु के भक्त भागवतों या पाँच 
रात्रों तथा शिव के उपासक पाशुपतों का प्राधान्य था | सूय का उपासक सौर 
सम्प्रदाय भी प्रबल हो रहा था | इनके पारस्परिक विरोध से आय जाति की 
एकता के विघटन की सम्भावना थी। इस संकट के निशरण के लिए यह 
कल्पना की गई कि भागवतों के उपास्य देवता विष्णु ही पाशुपतों के आराध्य 
देव शिव हैं । (म० भा० ३।३६।७६ प्र०)। महाभारत के एक ही पव में शिव 
ओर विष्णु की सहस्र नाम से रतुति हे। 
इस युग की दूसरी विशेषता भक्ति की प्रधानता है। बेदिक युग में 
कमकारड पर अधिक बल था, उपनिषदों ने ज्ञान को प्रधान बतलाया, किन्तु 
अब भक्ति की महिमा बढ़ने लगी। भक्ति द्वारा भगवान्‌ को 
भक्ति की प्रधानता आराधना करके उसे प्रसन्न किया जा सकता था। इस आनन्‍्दो- 
लन के नेता श्रीकृष्ण थे | पहले यह बतलाया जा चुका है कि 
घोर आंगिरस ने श्रीकृष्ण को नये प्रकार के यज्ञ का उपदेश दिया था। महा- 
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भारत के समय महापुरुषों को देवता बनाने की जो प्रवृत्ति थी उसीने कृष्ण 
को भी भगवान बना दिया। बाद में उन्हीं की भक्ति पर बल दिया 
जाने लगा। े 
पशु-यज्ञ के स्थान पर महाभारत में मुक्ति पाने के लिए आत्म-यज्ञ, 
आत्म-संयम ओर चरित्र-शुद्धि पर बल दिया गया हे । रामायण के समय तक 
यज्ञों की काफी महत्ता थी | महाभारत के समय भी वे सबधथा 
आस्म-यज्ञ॒ लुप्त नहीं हुए थे। फिर भी विचारकों ने रपष्ट रूप से यह 
कहना शुरू किया कि उन क्र रतापूरण यज्ञों को करने का क्‍या 
लाभ, जिनसे स्वग आदि क्षशिक फल प्राप्त होते हूँ। सच्चा यज्ञ तो सत्य, 
अहिंसा, तृष्णा, क्रोध का परित्याग, संयम, बेराग्य और त्याग है। इनकी 
साधना करने वाला वह फल प्राप्त करता हे जो हजारों यज्ञों से भी नहीं 
प्राप्त हो सकता । आचार-शुद्धि सबसे बड़ा धमम है । 
इस युग में भारतीय धम का सर्वोत्कृष्ट रूप हमें भगवदूगीता में मिलता 
है। यह इतना महान है कि इसमें सब अवस्थाओं, सब धर्मों, सब वर्गों ओर 
जातियों को अपने-अपने विश्वासों के अनुसार मोक्ष पाने 
गीता का मध्य-मार्ग की स्वतन्त्रता है। गीता से पूत कमकाण्डी यज्ञों पर बल दे 
रहे थे, तपस्वी तप को महत्त्वपूण समभते थे । पिछले वर्ग 
के मत में दुनिया से मुक्ति तब तक नहीं हो सकतो थो जब तक कि दुनिया से 
भागकर योगाभ्यास न किया जाय । किन्तु श्रीकृष्ण ने मध्य मार्ग का उपदेश 
दिया । योग की सिद्धि न तो कृच्छ तप से और न ही भोग-विलास से होती 
है--“जिसका अहार-विहार, चेष्टाए', निद्रा ओर जागरण सुनियंत्रित है उसी 
का योग दुःख दूर करने वाला हे? (६।१७), श्रीकृष्ण अन्य योगियों की तरह 
इन्द्रियों के व्यापार ओर काम बृत्ति के दमन पर अत्यधिक बल नहीं दते थे । 
उनका तो कहना ही यही था कि में 'धर्माविरोधी काम हूँ ।! वे योग के लिए 
निष्किय ओर संन्यासियों का-सा जीवन नहीं पसन्द करते थे । उनका मन्तव्य 
तो यह था कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने कत्तव्य का पूरा पालन करना चाहिए । 
इसीसे उसे मुक्ति ओर ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति होगी । महाभारत में कई उदाहरण 
द्वारा इस सिद्धान्त की पुष्टि भी की गई है | वन पव में मांस बेचने वाले व्याध 
ने ब्राह्मण को तत्त्व-ज्ञान दिया हे (अध्याय २०६-२२४)। इसी प्रकार शान्ति- 
पव में जाजलि नामक बनिये ने तपस्वी ब्राह्मण को यह बतलाया कि उसने 
कभी दण्ड़ी नहीं मारी, इसीलिए उसे बत्रह्म-ज्ञान मिला है (अ० २६०-२६३)। 


2 भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


गीता की प्रधान शिक्षा फल की आशा छोड़कर, निष्काम बुद्धि से अपना 
कत्तव्य-पालन करने की है । 
गीता ने न केवल स्वधम-पालन पर बल दिया अपितु उसके साथ ही 
उसने मोक्ष का द्वार सारे समाज के लिए खोल दिया। गीता से पहले मुक्ति 
के दो ही साधन थे-यज्ञ और ज्ञान । दोनों का वेदों में 
सर्वभोम धर्म प्रतिपादन होने से उनका अधिकार केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
बेश्य को ही था | (बे० सू? १३।३४।३८) गीता ने पहली बार 
स्त्रियों तथा नीच जातियां को भी उत्तम गति पाने का अधिकार दिया (६।३२)। 
भगवद्गाीता द्वारा स्त्री, वेश्य, शूद्र ओर अन्त्यज आदि नीच देशों, नीच 
बंशों में उत्पन्न सभी मोक्ष के अधिकारी समझे गए। श्रीकृष्ण ने इस क्षेत्र में 
स्त्री-पुरुप, आय-अनाय सभी प्रकार का भेद मिटा दिया। गीता में इसे राज- 
योग अथात सत्रसे श्रेष्ठ ज्ञान कहा गया हे। इसके साथ ही श्रीकृष्ण ने पूजा- 
विधियों की विविधता को भी स्वीकार किया । यह आवश्यक नहीं कि किसी 
एक निश्चित रूप में ही भगवान की उपासना की जाय। जो लोग श्रीकृष्ण 
की उपासना करते हैं वे तो मोक्ष के अधिकारी होते हो हैं. किन्तु श्रीकृष्ण के 
मतानुसार जो किसी भी अन्य देवता का श्रद्धा पूषक स्मरण करते हैं. वे भी 
भगवान्‌ की ही भक्त्ति करते हैं (गी० ६।२३)। वे पत्र-पुष्प जो कुछ भी लाते 
हैं भगवान्‌ उसे स्वीकार करते हैं। इस प्रकार गीता के सावभोम धर्म में 
किसी प्रकार के देवता या पूजा-पद्धति का नियम नहीं । बह जाति, देश ओर 
सम्प्रदाय सभी के बन्धनों से ऊपर उठा हुआ हे । श्रीकृष्ण ही संभवतः संसार 
में सावभोम धम के पहले प्रचारक थे। 
गीता तथा महाभारत ने इस बात पर बल्ल दिया कि मनुष्य का मुख्य 
कत्तव्य धर्म का पालन है | घर का मतलब पूजा ही नहीं वल्कि इमानदारी से 
ओर नेतिकता पूबक जीवन-यापन करना ही था। भारतीय 
धर का पालन दृष्टि से आचार-शुद्धि और धम पयाय हैं। यह भी स्मरण 
रखना चाहिए कि धर्म का पालन किसी खास लाभ के उद्दं श्य 
से नहीं होना चाहिए । उसका पालन धम के लिए ही होना चाहिए। युधिष्ठिर 
ने बनिये की भावना से धमे-पालन करने वालों की घोर निन्दा की हे। 
धम के मार्ग पर चलते हुए बड़े कष्ट उठाने पड़ते हैं। रामायण और महाभारत 
में सबसे अधिक कष्ट धर्मात्माओं श्रीराम ओर युधिष्ठर को उठाने पढ़े। फिर 
भी वे अपने माग से विचलित नहीं हुए। दोनों महाकाव्यों की एक प्रधान 
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शिक्षा यह है कि कठोर-से-कठोर संकट और विपत्ति में भी हमें अपने ध्म 
ओर कत्तंव्य का त्याग नहीं करना चाहिए। 
इस समय तक छुहों भारतीय दशनों के मूल विचारों का विकास हो 
चुका था, किन्तु अभी उसमें क्रमवद्धता और सुर्थिरता नहीं आई थी। इस 
समय तक वे निमांणावस्था में थे, उन्होंने प्रथक्‌ सम्प्रदायों 
दशेन का रूप धारण नहीं किया था। इस बात में सभी मीमांसक 
थे कि वे वेदिक विधियों का पालन करते थे। सांख्य योग 
का भगवदगीता में स्पष्ट निर्देश है। उन दोनों को प्रथक बतलाने वालों को 
बाल” अथांत नासमम कहा गया है। न्याय सब प्रकार के अध्ययन ओर 
विचार के लिए आवश्यक समभा जाता था। वदान्त का ब्रह्म भी महाभारत 
में स्पष्ट निर्दिष्ट है। 
सामाजिक जीवन 
इस काल में वणश-व्यवस्था तो थी, किन्तु जात-पाँत नहीं थी । वर्णा का 
विभाग गुण-कमानुसार माना जाता था | भगवदगीता में श्रीकृष्ण ने भी 
स्पष्ट शब्दों में कहा है कि “मेने चातुबण्य की व्यवस्था गुण 
सामाजिक संगठन कर्म के आधार पर की हे।” उस समय तक यह जन्म के 
आधार पर नहीं थी। वन पव में यह कहा गया है कि वही 
व्यक्ति ब्राह्मण है जिसने काम-क्रोध को वश में किया है, इन्द्रियां पर विजय 
पाई है। जो अध्ययन-अध्यापन ओर यज्ञ-कम करने वाला अहिंसक तथा शुद्ध 
आचार वाला हे । उस समय तक सामाजिक विभाग परवर्तों युगां की तरह 
सुस्थिर नहीं हुए थे । त्राह्मण-क्षत्रियां का काम करत थे ओर क्षत्रिय ब्राह्मणों 
का। द्रोणाचाये विप्र होते हुए भी धनुर्वेद के सबसे बढ़े आचाय थे ओर भीष्म- 
पितामह सबसे बड़े क्षत्रिय होते हुए भी तत्त्व-ज्ञान के उपदेश थे। महाभारत 
में एक स्थान पर तो यह भी कहा गया है कि वर्णा का कोई भेद है ही नहीं 
(शान्ति प? १८८।१०७) । 
तत्कालीन समाज में स्त्रियों को प्रतिष्ठित पद प्राप्त था और उन्हें समाज 
में पयाप्त स्वतन्त्रता थी । कन्तु उत्तर बदिक युग की स्त्रियों की स्थिति में जो 
किन कि हा का पा था ; बह हे इस हे में भी बना रहा 
भर विवाहिपको हे | है । बी क। पत्रियों के जन्म को बुरा मानता था 
१॥१५६।११)। उन्हें सारी बुराइयों का मूल समभता था 
(१६।३८।१) । किन्तु दूसरी ओर एऐसे विचारकां की भी कमी नहीं थी 
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जिनकी यह मान्यता थी कि स्त्रियों की प्रतिष्ठा से देवता प्रसन्‍न रहते 
हैं। स्त्रियों को ऊँची शिक्षा मिलती थी, उन्हें अपना पति चुनने की भी 
स्व॒तन्त्रता थी । महाभारत के समय में आठ प्रकार के विवाह--ब्राह्म, देव 
आप, प्राजापत्य, गान्धव, आसुर, राक्षस और पेशाच-प्रचलित थे। इनमें 
पहले चार ही अच्छे समझे जात थे | गान्धव, राक्षस और आसुर विवाहों का 
भी काफी रिवाज था । दुष्यन्त और शकुन्तला में गांधव अथांतू प्रणय-विवाह 
हुआ था । राक्षस का अर्थ था कन्या के बलपूवक हरण द्वारा किया जाने वाला 
विवाह । अजु न का सुभद्रा-हरण, श्रीकृष्ण का रुक्मिणी-हरण ओर दुर्योधन 
का कलिंगराज-कन्या-हरण इसके उदाहरण हैं। आसुर-विवाह में कन्या का 
पिता वरपक्ष से धन लेता था। माद्रो का बिवाह ऐसा ही था। नियोग को 
प्रथा भी इस समय शास्त्र-सम्मत थी। कुन्ती ने युधिष्ठिर आदि नियोग से 
उत्पन्न किये थे । बहु-विवाह-प्रथा धनियों ओर राज-बग में काफी प्रचलित थी। 
भारतीय साहित्य में सती के उदाहरण इसी समय से मिलने प्रारम्भ होते हैं । 
माद्री पाण्डु के साथ सती हो गई थी। बाल-विवाह की प्रथा भी शुरू हो 
गई थी । 

प्रायः यह समझा जाता हे कि पदा-प्रथा मुसलमानों के आगमन से 
प्रारम्भ हुईं, किन्तु यह ठीक नहीं हे । रामायण ओर महाभारत दोनों में इस 
बात का स्पष्ट संकेत है कि स्त्रियाँ सामान्य रूप से अलग रहती थीं और सब 
साधारण के सामने न आती थीं । श्रीराम ने जब लक्ष्मण को अग्नि-परीक्षा के 
लिए सीता को सबके सामने लाने को कहा तो वह आश्चय-चकित हो गए। 
तब राम को यह कहना पड़ा कि संकट, यज्ञ ओर विवाह के समय में स्त्री का 
दशन आपत्तिजनक नहीं है। दुर्योधन की स्त्रियों को महाभारतक/र असूय- 
म्पश्या (शल्य पव॑ २६७४) कहा है। फिर भी महाभारत में इस बात की 
पयाप्त साक्षी है कि स्त्रियों में मध्य-काल की-सी परतन्त्रता और घोर पदांशथा 
नहीं थी । स्वयंवर आदि में वे सबके सामने आती थीं। कुछ विद्वानों ने पर्दे 
का कारण इंरानी या यूनानी प्रभाव को बतलाया है । आजकल हिन्दु-समाज 
में स्त्रियां पति का नाम नहीं लेतीं, किन्तु रामायण और महाभारत के समय में 
द्रोपदी, सीता, दमयन्ती ओर सावित्री आदि पति को नाम लेकर पुकारने में 
संकोच नहीं करती थीं। 

गृहस्थ-जीवन में पृत्नी का स्थान बेदिक काल की भाँति पति के बरा- 
बर सममा जाता था। वे पुरुष की अधान्विती और सुखों का स्रोत समभी 
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जाती थीं। व पतित्रता के ऊँचे आदश का पालन करती थीं। सीता, सावित्री 

ओर दमयन्ती आज तक भारतीय स्त्रियों के लिए अनुकरणीय उदाहरण हें । 

बैदिक युग की भाँति'इस समय में जीवन का दृष्टिकोण आशाबादी था। 

भाग्य की अपेत्ता पोरुष पर अधिक बल दिया जाता था| महाभारत में बार-बार 

इस प्रश्न पर विचार है कि भाग्य प्रबल है या पुरुषार्थ और 

जीवन के प्रति प्रायः हर बार ही पुरुषाथ की श्रेप्ठता का प्रतिपादन किया गया 

दृष्टिकोण है। महत्त्वाकांज्ञा सतत परिश्रम और भागी रथ प्रयत्न सम्पत्ति 

के मूल माने गए हैं। 'महत्त्वाकांक्षी ही महान्‌ बनता है और 

अनन्त सुख का भोग करता है। देवता भी अपने कम के कारण महान बने 

हैं। जो व्यक्ति भाग्य पर भरोसा रखकर काम नहीं करता वह नपु'सक पति 

वाली स्त्री की तरह सदा दुखी रहता हे ।! इस युग के अन्त में ही भारतीय 

मनोवृत्ति में कुछ अन्तर आने लगा था । बन पब में यक्ष के प्रश्नों के उत्तर 
में एक श्लोक में निष्करियता ओर भाग्य को अच्छा बताया गया है । 

इस समय भारतीयों ने चरित्र ओर आचार को बहुत महत्ता दी। मह[- 

भारत के एक उपाख्यान में बतलाया गया हे जब प्रह्माद ने इन्द्र को अपना 

शील दिया तो सम्पत्ति भी उसके पास से जाने लगी। जब प्रह्माद ने उससे 

जाने का कारण पूछा तो उत्तर मिला-लक्ष्मी वहीं रहती दे जहाँ शील, धम 

ओर सत्य रहते हैं। राम का वचन-पालन ओर युधिप्ठिर का सत्य-प्रेम प्रसिद्ध 

ही है। मेगस्थनीज प्रश्नति विदेशियों ने भी भारतीयां की चारित्रिक उच्चता 

ओर सत्यप्रियता को स्वीकार किया है । 


भाथिक दशा 


इस युग में आजीविकाओं (वृत्तियों) के शास्त्र का सामान्य नाम 

वार्ता? थां। इसके तीन अंग भे--कृपि, पशु-पालन और शिल्प । राजाओं का 

यह कत्तव्य समझा जाता था कि वे तीनों वृत्तियों की उन्नति 

कृषि. के लिए योग्य पुरुष नियुक्त करें। कृषि काफी उन्नत थी, 

सिंचाई का राज्य की ओर से प्रबन्ध किया जाता था । उद्यान- 

कला (बागवानी) का विकास इसी युग से प्रारम्भ होता हे। धनी लोगों को 
पाँच वर्ष में फल देने वाले आम के बगीचे लगाने का बहुत शौक था। 

पशु इस युग में भी सम्पत्ति का प्रधान अंग थे। कृषि के लिए बेल 

और युद्धों के लिए घोड़े तथा हाथी अनिवाय थे । इनकी चिकित्सा ओर शिक्षा 
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के लिए योग्य व्यक्ति नियत किये जाते थे | अज्ञात वास के समय सहदेव ने 
विराट के यहाँ गो-विशेपज्ञ ओर नकुल ने अश्व-विशेषज्ञ के रूप में नोकरी की 
थी । उन दिनों पशुओं के शिक्षण ओर चिकित्सा पर हस्ति-सूत्र ओर अश्व-सूत्र 
कई ग्रन्थ रचे गए। आजकल इनमें से नकुल का अश्व-विद्या-विषयक 'शालि- 
होत्रः तथा हस्त्यायुवेंद” ही उपलब्ध होते हैं । 
शिल्पों में बस्त्र-व्यवसाय विशेष उन्नति पर था। उत्तर बेदिक युग से 
भारतीय साहित्य में कपास का उल्लेख मिलता है। मोहेंजोदड़ो में भी सूती 
कपड़े मिले हैं| दुनिया को कपास का परिचय कराने वाला 
शिल्प भारत ही था । यूनानी इस बात पर आश्चय करते थे कि 
भारत में ऊन पेड़ों पर लगती है । १८वबीं शती तक भारत का 
वेस्त्र-व्यवसाय बहुत उन्नत था और वह दुनिया को ढाके की मलमल-जेसा 
महीन कपड़ा देता रहा। महाभारत के समय में भरुच और चोल देशों में 
बढ़िया सूती कपड़ा बनता था, ऊनी कपड़ों के लिए आजकल की तरह ही 
काश्मीर और कम्बोज ( पामीर ओर बदरुशाँ ) प्रसिद्ध थे। रेशमी वस्त्रों का 
भी प्रचलन था । सोना, चाँदी, लोहा, सीसा और राँगे से अनेक पदाथ तेयार 
किये जाते थे। समुद्र से मोती ओर दक्षिण की खानों से अनेक माणियाँ 
निकाली जाती थीं। इनमें बेदु4 सबसे मूल्यवान थी। विभिन्‍न शिल्पों के 
प्रोत्साहन के लिए राज्य की ओर से सहायता दी जाती थी। आन्तरिक और 
बेदेशिक व्यापार प्रधान रूप से बेश्यां के हाथ में था। धनी लोग अपने सामान 
के यातायात के लिए गोमियों (बंजारों) को रखते थे। माल की ढुलाई पशुओं 
तथा बेल गाड़ियों से होती थी। तिदेशों के साथ अभी व्यापार बहुत उन्नत 
नहीं था । 
हे राजनीतिक जीवन 


.. इस समय अधिकांश भारत में राजतंत्रात्मक शासन-प्रणाली प्रचलित 
थी। राजा कुल-क्रमागत थे | उनका मुख्य काय प्रकृति-रंजन समभा जाता था। 
उनकी शक्ति तथा अधिकार सवथा निरंकुश हों यह बात नहीं है। राजा राज- 
कीय काय सभा” को सहायता से करता था, इसे हम वैदिक युग में भी देख 
चुके हैं | इसमें या तो राज्य के सव क्षत्रिय योद्धा होते थे (१२२०), या यह 
एक प्रकार की बृद्ध परिषद्‌ होती थी । इसमें राज्य-परिवार के व्यक्ति सेनापति 
तथा अन्य सेनिक अधिकारी (५४७१०) सम्मिलित होते थे । कई बार परामश- 
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दाताओं में पुरोहित और जनता के निम्न वग के प्रतिनिधि भी सम्मिलित 
किये जाते थे (शा० प० १२।८४॥६६)। राजा के प्रमाद या गलती करने पर उसके 
परामशंदाता उसकी भत्सना करने में संकोच नहीं करते थे। राजा को ब्राह्मणों 
ओर जनता की इच्छा का आदर करना पड़ता था। यह माना जाता था कि 
(राजा ओर प्रज्ञा में एक प्रकार का सममोता हे ।) राजा प्रजा का अनुरंजन 
तथा रक्षण करता है ओर उसके बदले में वह प्रजा से कर लेता है। प्राचीन 
काल में राजा प्रथु ने राजगद्दी पर बेठते समय ऋषियों के सम्मुख शपथ ली थी 
कि 'में जब तक जीवित रहूँगा, जो काय धमानुकूल होगा वही करूँगा |” यह 
प्रतिज्ञा सभी राजाओं पर लागू समभी जाती थी। अत्याचारी राजा के विरुद्ध 
बिद्रोह करके उसे पद-च्युत कर दिया जाता था। जब राग-द्वेप-बश, राजा बेन 
ने प्रजा पर अत्याचार किये तब ऋषियों ने उसे गद्दी से उतार दिया ।! 
महाभारत में राजा के लिए अनेक उच्च आदश और कत्तंव्य बताये 
गए हैं। उसे निबलां पर अत्याचार नहीं करना चाहिए, मन, वचन और 
शरीर से न्यायाचरण करते हुए अपने पुत्र का भी अपराध 
राजा के कत्तव्य क्षमा नहीं करना चाहिए ।? राजा का धर्म है कि जहाँ एक 
ओर वह साधारण प्रजा को सुखी करे, वहाँ उसे दूसरी ओर 
अ्रभागे, अनाथ और बढ़ों के भी ऑँसू पाछना? उचित है । विद्वानों से उपदेश 
सुनकर उसे उनका पालन करना चाहिए, जो ऐसा करते हुए स्वरेच्छाचारी नहीं 
बनता 'प्रज्ञा उसीके वश में रहती है ।” उसका कत्तव्य अपनी सेना, कोप ओर 
व्यापार को बढ़ाना तथा प्रजा के फष्ट-निवारण करना है। कार, निधन ओर 
अपाहिजों का पालन-पोपण भी उस राजा का काय है। आजकल इसके लिए 
द्रिद्र-पोपण के नियम (2007 ]898) बनाये जाते हैं। उस समय भी अनाथ, 
वृद्ध, निस्सहाय तथा विधवाओं की रक्ता तथा उनकी आजीविका का प्रबन्ध 
राजा का कत्तव्य माना जाता था। 
राज्य की आय के प्रधान स्रोत भूमि की उपज, व्यापार, खानों, समुद्रों 
तथा वनों की उत्पत्ति पर लगाये गए कर थे। कर-संश्रह के लिए काफी जटिल 
व्यवस्था थी : एक, दस, ब्रीस, सो ओर हजार ग्र।म। के अफ- 
कर-पद्धति सर अपने क्षेत्र का कर वसूल करके ऊपर पहुँचाते थे । कर का 
उद्द श्य प्रजा की सुख-समद्धि ओर रक्षा ही समझा जाता था । 
कर लगाते हुए इस बात पर पूरा ध्यान रखा जाता था कि निधन से धनी तक 
सभी पर कर का भार उचित अनुपात में पड़े, कोई भी उससे वंचित न रह 


७५९ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


जाय । लोभ में पड़कर राजा को बहुत कर बढ़ाकर अपने ओर राष्ट्र के व्यव- 
साय पर कुठाराघात नहीं करना चाहिए । “कर. बहुत बढ़ा देने वाले राजा से 
जा द्वेष करती हे। इस प्रंकार राजा को सदा राज्य जाने का भय बना रहता 
है। राष्ट्र को बछुड़ा समझकर ही प्रजा पर कर लगाना चाहिए। गो को अधिक 
दुह् लेने से बड़ा भी काम का नहीं रहता । इसी प्रकार प्रजा पर अत्यधिक 
कर लगा देने से राष्र की आय बहुत कम हो जाती है। राजा को चाहिए कि 
वह प्रत्येक नागरिक, राष्ट्रबासी, उपनिवेश तथा आधीन देशवासियों से अनु- 
कम्पापूबंक यथाशक्ति सब उचित करों को प्राप्त कर ले (शा० ८७१७२४) |” 
उस समय भी कम चारी रिश्वतखोर और लूटने वाले होते थे । राजा का यह 
कत्तग्य बताया गया है कि इस प्रकार के थ्यक्तियों से वह प्रज्ञा की रक्षा करे । 
विदेशों आक्रमण से रक्षा तथा युद्धां के लिए राजा विशाल सेनाएं 
रखते थे। यह स्थायी ओर स्वयंसेवक दोनों प्रकार की होती थी। सेना के 
चार अड्ग होते थे--पदाति, अश्व, हाथी और रथ । उत्तर 
सेन्य-प्रब्ध वेदिक युग तक हाथियों का लड़ाई में प्रयोग नहीं था, यह 
संभवत: इसी युग में शुरू हुआ, भारतीयों ने इसका प्रयोग 
यूनानियों, इेरानियों और तुर्कों से सीख । सेना के चार अज्जो। के अतिरिक्त 
कहे आवश्यक और सहायक विभाग भी थे--इनमें यातायात, नो-सेना ओर 
गुप्तचर थे। पदाधिकारियों के मुख्य हथियार तलवार ओर ढाल होते थे। 
गदा का प्रयोग हइन्द्र-युद्ध तथा हाथियों की लड़ाई में होता था। अश्वारोही 
तलबार और भाला रखते थे। रथ पर बेठकर लड़ने वालों के प्रधान अस्त्र 
घनुष-बाण होते थे । कबच का प्रयोग सब करते थे। मह।भारत में परिघतोमर, 
भिन्दिपाल रिष्टि, शतघ्नी, भुशुण्डी आदि अनेक प्रकार के अस्त्रे का वणन 
आता हे, जिनका ठीक स्वरूप अब तक ज्ञात नहीं हो सका। उस समय मंत्र- 
शक्ति से आग्नेय, वायठ्य, वारुण आदि अनेक प्रकार के विचित्र बाण छोड़े 
जाते थे; सेना के सुची, मकर चक्रादि अनेक ब्यूह बनाये जाते थे । 
इस काल की एक विशेषता बतमान अन्‍्तरोष्ट्रीय युद्धनियमों की भाँति 
कुछ उल्लेखनीय व्यवस्थाएं थीं। कोरव-पाण्डबों ने युद्ध से पहले ये नियम 
बना लिए थे कि निःशस्त्र, निष्कवच ओर युद्ध से पीठ दिखाने वाले पर प्रहार 
नहीं किया जायगा, प्रहार करने से पहले उसकी सूचना दे दी जायगी, विश्वास 
दिलाकर तथा घबराहट में डालकर प्रहार करना तथा एक दूसरे को छलना ठीक 
नहीं । उस समय के आयों के जीवन का प्रधान ध्येय धर्म का पालन करना था, 


रामायण और महाभारत तथा तत्कालीन भारत ७५ 


अतः युद्ध में भी वे छुल-कपट को अनुचित समभते थे । उस समय “युद्ध और 
प्रणय में सब-कुछ ठीक होता है? का सिद्धान्त आदश नहीं बना था। 
इस युग में ज्योतिष, चिकित्सा-शास्त्र, पशु-विद्या, रण-कला, धनुर्वेद 
ओर स्थापत्य की अच्छी उन्नति हुईं थी। ज्योतिष में ग्रहों की गति तथा 
स्थिति के बारे में उन्हें पर्याप्त ज्ञान था। चिकित्सा ओष- 
वेज्ञानिक उन्‍नति धियों तथा मंत्रों द्वारा की जाती थी। गहरे-से-गहरे घाव 
भरने का आश्चयंजनक प्रभाव रखने वाली 'विशल्यंकरणी: 
ओषधि का खूब प्रयोग होता था | गौओं, घोड़ों, हाथियों की नस्ल उन्नत 
करने तथा बीमारियों को दूर करने के लिए अनेक शास्त्र बने हुए थे | सैनिक 
कला तथा धनुर्वेद की उन्‍नति ऊपर निर्दिष्ट शस्त्र से मिलती हे। स्थापत्य 
का. सर्वोत्तम उदाहरण मय दानव द्वारा निर्मित पाण्डवों का राज॑-प्रासाद था 
जिसमें जल में स्थल ओर स्थल में जल का धोखा होता था । उस समय तक 
भारतीय वृक्षों में जीव की सत्ता को ज्ञात कर चुके थे। (श० प० अ० १८४) । 
यह युग भारतीय इतिहास के स्वण युगों में से है। रामायण महा- 
भारत हिन्दू आचार-विचार की आज तक आधार शिला बने हुए हैं। ये 
दोनों उज्ज्बलतम रूप में हमारे सामने उन धार्मिक, दाशनिक 
उपसंहार और नेतिक आदरशों को रखते हैं जिनके अनुसार हमें अपना 
जीवन बिताना चाहिए। इनमें किसी सम्प्रदाय और जाति 
का बंधन नहीं है। आत्मा की अमरता, कमवाद, पुनजन्म और अहिंसा इसके 
मूल तत्त्व हैं। धार्मिक और दाशंनिक विचार के ज्षेत्र में भगवद्गीता में 
जो ऊँची उड़ान ली गई है वह विश्व-इतिहास में अनुपम हे । भोतिक क्षेत्र 
में युद्ध-नीति, शस्त्रास्त्र, प्राकृतिक विज्ञान, शिल्प, वाणिज्य ओर व्यवसाय 
की दृष्टि से भारत ने बहुत उन्नति की थी, किन्तु सामाजिक श्राचार इस 
समय काफी अवनत था । युिष्ठिर-जेसे धमराज द्य॒त-जेसे दुव्यसनों का 
शिकार होते थे । भरी सभा में द्रोपदी का अपमान यह सूचित करता हे कि 
नारी की रिथति भी समाज में गिरने लगी थी । 


पाँचवाँ अध्याय 
जेन ओर बोद्ध धर्म 


छठी श० ई० पू: में भारत में एक जबद॑स्त धार्मिक क्रांति हुईं। इसके 
प्रधान नेता वधमान महावीर और गोतम बुद्ध थे। इस क्रांति के मूल तत्त्व 
थे याज्ञिक कमकाण्ड की निरथकता, वेदों की प्रामाणिकता 
धार्मिक क्रान्ति तथा ब्राह्मणों की प्रभुता का विरोध, नेतिकता ओर तपस्या 
का महत्त्व | वेद, आत्मा ओर इश्वर में विश्वास न रखने 

से इन्हें नास्तिक धमान्दोलन कहा जाता है। इन्होंने न केवल भारत किन 
संसार के इतिहास पर कई शतियां तक गहरा प्रभाव डाला। वास्तव में 
यह कई शती पहले प्रारम्भ हुई प्रद्ृत्तियों के मूल रूप थे। इनकी जड़ उपनि- 
षदों के समय में जम चुकी थी, अनक बोधिसत्व और तीथझ्लर इसे अपने 
जीवनों से सींच चुके थे। बोद्ध-अ्न्थ से ज्ञात होता है कि छठी श० ई० पू० 
में स्वतन्त्र धार्मिक ओर दाशनिक विचार काफी विकसित हो चुके थे । 
ब्रह्मजाल सूकत के अनुसार उस समय ६३ श्रमण पनथ थ। इनक ।वकास 
का प्रधान कारण यह प्रतीत होता हे कि उस समय की दो प्रधान विचार- 
धाराएं ब्राह्मणु-ग्रंथां का याज्ञिक कमकाए्ड ओर उपनिपदों का ज्ञान मार्ग 
साधारण जनता की आवश्यकता को पूरी नहीं कर सकी थी। यज्ञों के विरुद्ध 
उपनिषदों ने जबदस्त आवाज उठाई थी और यह घोषणा की थी कि संसार- 
सागर को पार करने के लिए यज्ञ फूटी नाव की भाँति है, किन्तु इसके विरोध 
में उन्हांने जिस ज्ञान ओर ब्रह्मविद्या पर बल दिया था, वह केवल 
बुद्धिजीवी बग को ही प्रभावित कर सकती थी। साधारण जनता के लिए 
आडम्बरपूण यज्ञ ओर रहस्यवाद से ओत-प्रोत उपनियद्‌ समान रूप से जटिल 
एवं दुर्बोध थे, वह सरल, आचार एवं भक्त्ति-प्रधान धर्म के लिए तरस 
रही थी । इनमें पहली दो आवश्यकताएं बौद्ध जन धर्म ने पूरी कीं और 
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तीसरी भक्ति-प्रधान पौराणिक धर्म ने। इस अध्याय में जेन और बौद्ध-ध मे 
९ ञ्रो बज हा 
का वर्णन किया जायगा ओर अगले में हिन्दू धरम का । 


जैन धम के संस्थापक प्राय: वधमान महावीर माने जाते हैं किन्तु जैन 
अनुश्रति के अनुसार व अन्तम और चोबीसवें तीथड्डूर थे। उनसे पहले 
२३ जेन-धम-पुधारक हो चुके थे । जन-प्रन्थों में इनके इतने 
जेन धर्म का अधिक अत्युक्तिपूणं वणन हैं कि पाश्चात्य विद्वान इनमें से 
आविर्भाव केवल २शवें तीथड्जडर महात्मा पाश्व को ही ऐतिहासिक व्यक्ति 
महात्मा पाश्व॑ स्वीकार करते हैं | महात्मा महावीर के २५० वप पहले प८वीं 
श० ई० पू० में उन्होंने वाराणसी में अश्वयनि राजा की 
बामा नामक रानी से जन्म लिया, तीस वर्ष की आयु में वेराग्य उत्पन्न होने 
पर राज-पाट का परित्याग क्या | ८३ दिन की घोर तपस्या के बाद उन्हें ज्ञान 
प्राप्त हुआ । उन्होंने उसका प्रचार करना शुरू किया । ७० बष तक धर्मं-प्रचार 
करके उन्होंने पाश्वनाथ पवत पर मोक्ष-पद प्राप्त किया । पाश्व की मुख्य शिक्षाएं 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय ओर अपरिग्रह त्रत का पालन थीं। ये चातुयां कह 
लाती हैं । इसमें कोई संदेह नहीं कि पाश्व की इन शिक्षाओं में कोई नवीनता 
नहीं थी | वैदिक यज्ञों की पशु-हिंसा के विरुद्ध मा हिंस्यातू सबभूतानि! 
की लहर बड़ी प्राचीन थो किन्तु पाश्व ने पुराने आदर्शों को मानते हुए तीन 
नई बातें कीं--(१) उन्होंने धम का प्रचार प्रारम्भ किया। उनसे पहले यज्ञ- 
योग का तिरस्कार करके तपस्या करने वाले श्रमण अवश्य थे, पर व समाज में 
उसका उपदेश नहीं देते थे | उपनिपदां में हम शिष्यों को आश्रमों में गुरुओं 
के पास जाता हुआ देखते हैं, किन्तु गुरू अपने सिद्धान्तों का प्रचार करने के 
लिए भ्रमण नहीं करते थे, पाश्व ने प्रचार को परिपाटी को प्रारम्भ किया । 
(२) पुराने श्रमण अहिसा-धमे का पालन तपस्या के एक अंग के रूप में करते 
थे, वे इसे सबंसाधारण के लिए आवश्यक नहीं समभते थे। पाश्व ने 
अहिसा, तथा अन्य यामों को ऋषि-मुनियों के आचरण तक हो सीमित न 
रखा, किन्तु साधारण जनता को भी इन्हें अपने जीवन में ढालने का उपदेश 
दिया। (३) महात्मा पाश्व ने अपने नवीन धर्म के प्रचार के लिए संघ 
बनाया । बुद्ध के समय के सब संघों में जेन साधु-साध्वियां का संघ सबसे 
बढ़ा था। 


महात्मा पाश्व के २५० बप बाद चौबीसवें तीथंक्ुर वर्धभान ने ५३६ 


५+८: भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


इै० पु० में कुण्डप्राम बेशाली ( आधुनिक बसाढ़ जि० मुजफ्फरपुर ) के ज्ञाठक 
नामक ज्षत्रिय-कुल में जन्म लिया । उनके पिता सिद्धाथ और 
महात्मा माता त्रिशला थी । उनकी प्रवृत्ति सांसारिक जीवन की ओर 
वर्धधान न थी, तीस वष की अवस्था में, ( ४०६ ई० पू० ) अपने 
महावीर पिता की भृत्यु पर, अपने भाई के राजगद्दी पर बेठने पर 
उन्होंने गृह-परित्याग करके कठोर तपस्या प्रारम्भ की । १२ वष 
के उम्र तप के बाद उन्हें १३वें बष पूर्ण सत्य ज्ञान की उपलब्धि हुई। उन्होंने 
अपने ज्ञान का प्रचार शुरू किया, ( ४६७ ई० पू० ) अनुयायियों ने उन्हें 
महावीर तथा जिन ( विजेता ) की उपाधि दी, लोगों ने उनके सम्प्रदाय को 
निप्रन्थ ( बन्धन-मुक्त ) कहा | अपने सिद्धान्तों का प्रचार करते हुए ७२ वर्ष 
की आयु में उन्होंने पावापुरी में निवाणपद पाया | ( ४६७ ई० पू० ) उनकी 
प्रधान शिक्षाए' पाश्व की ही थीं, किन्तु उन्होंने कुछ बातें बढ़ाई। महात्मा 
पाश्व चातुयाम ( अहिंसा, सत्य, अस्तेय, अपरिग्रह ) पर बल देते थे, इन्होंने 
इनके साथ त्रह्मचय को भी आवश्यक ब्रत बना दिया । अपरिग्रह पर बल देते 
हुए उन्होंने दिगम्बर रहने का आदेश दिया। मगध आदि देशों में उनकी 
शिक्षाओं का बहुत जल्द प्रचार हो गया, कलिंग भी उनका अनुयायी बना, 
उनके निवांण के दो-एक शती के भीतर ही पश्चिम भारत में भी जेन-धम की 
बुनियाद जम गई। अनेक उतार-चढ़ावों के बाद भारत में आज तक उनके 
आनुयायियों की एक अच्छी संख्या हे । 
बोद्ध-धम के प्रवत्तक महात्मा बुद्ध महावीर के समकालीन थे । कपिल- 
वस्तु के राजा शुद्धोदन के घर लुम्बिनीवन ( रुस्मिनदेई ) में उनका जन्म 
हुआ | वे बचपन से गम्भीर एवं चिन्तनशील प्रकृति के 
महात्मा बुद्ध थे | पिता ने १८ वष की आयु में उनका विवाह कर दिया। 
५६७-४८७ ई.पू्‌. किन्तु इससे उनकी प्रवृत्ति नहीं बदली । छोटी-छोटी घटनाएं 
उन पर गहरा प्रभाव डालती थीं । ऐसा प्रसिद्ध हे कि रथ में 
सैर करते हुए बूढ़े, बीमार और मत व्यक्ति को देखंकर उनका मानसिक 
असन्‍्तोष बढ़ा, अन्त में प्रसन्नमुख संन्यासी देखकर उन्हें उसके हल का माग 
सूका । २८ बष की आयु में अपना पुत्र होने पर, वे गृहस्थ ओर राज-पाट के 
सब सुखों को लात मारकर घर से निकलज्ञ पढ़े, यही उनका 'मह।मभिनिष्क्रमण 
कहलाता है । पहले कुछ समय तक उन्होंने राज-ग्रह के दो प्रधान दाशनिकों 
आलार कालाम ओर रामपुत्र से शिक्षा ग्रहण की; किन्तु इनसे उनकी ज्ञान- 


जैन और बोद धर्म (५६ 
पिपासा शान्त नहीं हुईं। कर्म-मार्ग से ऊचकर वे ज्ञान-मा्ग की ओर बढ़े थे, 
किन्तु यहाँ उन्हें सूखी दिमागी कसरत ही दिखाई दी । इसके बाद, उन्होंने 
तपस्या का मार्ग पकड़ा । पाँच साथियों के साथ गया के पास उरल्व में 
उन्होंने ६ वष तक घोर तपस्या की, पर फिर भी शान्ति नहीं मिली । कहते 
हैं एक बार नाचने वाली स्त्रियाँ उस जंगल में से गुजरीं; उनके गीत की 
ध्वनि गौतम के कान में पड़ी, वे गा रही थीं अपनी वीणा के तार को अधिक 
ढीला न करो, नहीं तो बह बजेगा नहीं, उसे इतना अधिक कसो भी नहीं 
कि वह टूट जाय ।” इससे गौतम को यह ज्ञान हुआ कि वह अपने जीवन के 
तार एकदम कसे जा रहे हैं, इस तरह कसने से उनके टूटने की संभावना 
है। उन्होंने तपस्या का मागे छोड़ दिया, उनके साथियों ने समझा कि वे 
तपस्या से डर गए हैं। वे उन्हें छोड़कर बनारस चले गए। अब धीरे-धीरे 
स्वास्थ्य-लाभ करते हुए उन्हें एक दिन एक पीपल के पेड़ के नीचे बेठे हुए बोध 
(ज्ञान ) प्राप्त हुआ। उन्होंने निश्चय किया कि जनता को यह ज्ञान देकर 
उसके दुःख दूर किये जाय॑, सत्रसे पहले सारनाथ (बनारस) में उन्होंने अपने 
पाँच साथियों को उपदेश देकर 'धम-चक्र-प्रवत्तन! किया, सत्र लोगों को 
प्रब्रज्या देकर भिन्नु बनाना शुरू किया तथा उन्हें सबत्र अपने उपदेशों 
का प्रचार करने की शिक्षा दी । ४४५ वपष तक वे स्वयं अपने सिद्धान्तों का 
प्रसार करते रहे और अन्त में 5० बप की आयु में उनका कुशीनगर (वत्तेमान 
कुसीनारा जि० गोरखपुर) में महापरिनिवाण हुआ (४८७ इ० पू०) 

महात्मा बुद्ध ने जिस धम का उपदेश किया, वह प्रधान रूप से आचार- 
प्रधान था । उनकी प्रधान शिक्षाएं निम्न थीं--(१) मध्यम मा्गे--उन्होंने 
इस बात पर बल दिया कि मनुष्य को न तो भोग- 
महात्मा बुद्ध की शिक्षाएं विल्ास की अति में फँसना चहिए और न कठोर 
* तपस्या की अति का अवलम्बन करना चाहिए। दोनों 
अतियों को छोड़कर मध्यमागं पर चलना चाहिए । 
(२) चार आय सत्य-इस दुनिया में चार महान सत्य हैं-- 
(क) संसार दुःखमय है (ख) दुःख का कारण तृष्णा हे (ग) ठृष्णा के निरोध 
से दुःख का निरोध होता है (घ) इसका उपाय अष्टांग माग है। 
(३) अष्टांग मागं-यह निम्न आठ बातों का पालन करना 
है-सत्य दृष्टि, सत्य भाव, सत्य भाषण, सत्य व्यवहार, सत्य निवाह, सत्य 
प्रयत्न, सत्य विचार ओर सत्य ध्यान । 


८० भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


बुद्ध की शिक्ताओं को ध्यान पूबक देखने से प्रतीत होगा कि बुद्ध ने 
उस समय के प्रधान पंथां से असहमति प्रकट करते हुए, अपना नया मत 
चलाया और यह अपनी व्यावह्ारिकता और क्रियात्मकता के कारण अधिक 
सफल हुआ । महात्मा बुद्ध यक्षादि के विरोधी थे और उम्र तपश्चयां के भी । 
सपुत्र निकाय में उन्होंने एक कम काण्डी ब्राह्मण को कहा है--हे ब्राह्मण 
तुम यह मत समझो कि पवित्रता अग्नि में समिधा डालने से होती हे, यह तो 
बाह्य बात है, इसे छोड़कर में तो अपने भीतर अग्नि जलाता हूँ, आन्तरिक 
यज्ञ में श्र वा ( घी डालने का चग्मच ) वाणी है ओर हृदय ही यज्ञ-वेदी हे । 
प्राचीन बौद्ध-मंथां से यह स्पष्ट है कि वे यज्ञों का नहीं, किन्तु यज्ञों की पशु- 
हिंसा का विरोध करते थे। जैन धर्म से उनका मौलिक मतभेद था । जेनों के 
पंच महात्रत निपेघात्मक थे, > कठोर तपस्या में विश्वास रखते 
थे, उन्होंने अहिसा को बहुत अधिक महत्त्व दिया था। बुद्ध अहिंसा, अस्तेय, 
ब्रह्मयय आदि का 'सम्यक्‌ जीवन? में ही अन्तर्भाव करते थे। उनके लिए 
अहिंसा कोई एकान्तिक धर्म नहीं था, जेनों में अ्दिसा का विचार जिस परा- 
काष्ठा तक पहुँचा उतना बोद्धों में नहीं । जेनों के मतानुसार मांस अभक्ष्य था 
किन्तु बुद्ध कुछ अवस्थाओं में इसे भिक्तु के लिए भी भक्ष्य समझते थे। बुद्ध 
का समूचा दृष्टिकोण अत्यन्त व्यावहारिक था । यही कारण है कि बौद्ध धम को 
अधिक रूफलता मिली। जैन धम को प्रधान विशेषता कट्टरता थी, उन्होंने 
अपने धम को २॥ हजार वप के आँधी-पानी में भी सुरक्षित रखा है, उनका 
प्रसार भारत में ही हुआ, किन्तु जितना हुआ वह ठोस रूप में बना रहा । बोद्ध- 
धम में बड़ी परिवत्तनशीलता और उदारता थी। इससे उसे भारत ओर 
विदेशों में बड़ी सफलता मिली; किन्तु अन्त में इस देश में उसके अनुयायी 
हिन्दू धम में ही विलीन हो गए । 
४८७ इ० पू० महात्मा बुद्ध के निवाण के बाद संघ में बुद्ध की शिक्षाओं 
पर विवाद उत्पन्न हो गया, उन्होंने अपना कोई उत्तराधिकारी नहीं नियत 
किया था, अतः उनके सबसे पुराने शिष्य काश्यप ने बुद्ध के 
बोद्धू धर्म का वबचनों का प्रामाणिक संग्रह करने के लिए राजगृह में पहली 
विकास सभा बुलाई और इसमें बुद्ध की शिक्षाओं (त्रिपिटक) का 
पाठ किया गया। इन्हें त्रिपिटक (तीन टोकरियां) कहने का 
यह कारण था कि बुद्ध के उपदेश--तीन भागों में बॉँटे गए थे। (?) विनय- 
पिटक--इसमें बौद्ध मिकछुओं तथा संघ के नियमों का प्रतिपादन था (२) सुत्त- 


जैन ओर बोद्ध धर्म पट 


पिटक--इसमें बुद्ध के धामिक उपदेशों का संग्रह था। (२) अभिधम्म-पिटक-- 
इसमें धर्म-सम्बन्धी आध्यात्मिक प्रश्नों का विवेचन था। पहली महासभा के 
सी वष बाद कुछ भिक्षु-नियमों के सम्बन्ध में पुनः विवाद उत्पन्न हुआ, 
इसके निणेय के लिए ३८७ ई० पू० में दूसरी बौद्ध महासभा बुलाई गई । नियम 
भंग करने वाले भिन्षुआं को संघ से बाहर निकाल दिया गया, इन्होंने महा- 
सांधिक' नाम से अपना नया समुदाय स्थापित किया । उनसे भिन्न बाको बोढ् 
भेरवादी' कहलाये । बौद्ध धर्म का विशेष उत्कष अशोक (२७२-२३० ई० पू०) 
के समय में हुआ | कलिग-विजय के बाद वह बौद्ध बना और उसने बौद्ध धर्म 
के प्रचार के लिए पूरा प्रयत्न किया, भारत के विभिन्न भागां, पश्चिमी एशिया, 
मिस्त्र, पूर्वी यूरोप, लंका के राजाओं के पास धमम-प्रचार के लिए दृत भेजे। 
लंका जाने वाले तो उसके पुत्र ओर पुत्री महन्द्र और संघामत्रा थ। बोद्ध धमम 
को विश्व-धर्म बनाने का श्रेय उसी को है। उसी के शासन-काल में तीसरी 
वौद्ध महासभा हुई (२५४५ ई० पू०)। बौद्ध-प्रचारकां के साथ “त्रिपिटकः लंका 
पहुँचा ओर पहली श० ३० पू० में उसे लिपियद्ध किया गया, मीय साम्राज्य के 
वाद भारत पर यूनानियों, शकां, कुशाणों के आक्रमण हुए | इनमें से अनेक 
र जाओ ने वोद्धघम को स्वीकार किया ओर उसके प्रचार का प्रयत्न किया। 
इनमे यवन राज़ा मिनाण्डर ओर कुशाण नृपात कनिष्क (उप--१०० ३ 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हे । कनिप्क के समय वौद्ध-संघ में अनक प्रकार 
विवद उत्पन्न हो गए, इनका अन्त करने के लिए चौथी महासभा बुलाई गई 
इसमें ।त्रपिटक पर प्रामाणिक भाष्य लिखा गया और इसीके आधार पर वाद 
में महाय न का बिकास हुआ । 
यीद्-संब्र का प्रजातन्त्रात्मक संगठन होने से, उसमें कोई केन्द्रीय निया- 
मक स ॥ नहीं थी , अतः उसमें कुछ भी मतभेद होने पर नये सम्प्रदाय स्थापित 
हा जाते थे। बोढ़-पअन्थां में ?८ सम्प्रदायों या निकायों का 
महायान का उल्लेग है। इनमें हीनयान और महायान प्रधान हैं। ब॒द्र 
आविर्भाव की मृल शिक्षाओं को सुरक्षित रखने वाला और उन पर 
आचरण करने वाला सम्प्रदाय हीनयान है, इसमें नह वशेप- 
ताओं और परिवतनों से महायान की 5त्यत्ति हुई। पहले का प्रचार बम, 
लंका और स्याम में हे तथा दूसरे का नेपाल, तिब्बत, चीन, जागान और 
मंगोलिया में | हीनयान ओऔरद महायान नाम का श्रेय महायान के जन्म:ातः 
नागाजु न का दे। वोद्धां से बुद्धत्व-प्राप्त क दा प्रधान माग है--(१) प्रत्थक 
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बुद्ध यान (२) सम्यक्‌ सम्बुद्ध यान। पहले का अथ ऐसे बौद्ध-भिक्षुओं से है 
जिन्हें केवल अपने लिए वोध होता है ओर दूसरे का आशय उनसे है जिन्हें 
सबको दने के लिए वोध होता है। जो सबके उद्धार का यत्न करते हैं। इसमें दूसरे 
मार्ग को श्रे.्ठ ठहराकर उसे महायान कहा गया। महायानी बोधिसत्व बनने 
पर बल देते थे, बोधिसत्व वे व्यक्ति हैं जो बुद्ध बनने का प्रयत्न कर रहे हैं। 
बोधिसत्व बनना बड़ा कठिन था, अतः महायानों ने अबलोकितेश्वर आदि 
बोधिसत्वों में विश्वास तथा उनकी मूत्तियों की पूजा से मुक्ति मानी। इन्हीं 
से बाद में मन्त्रयान ओर वजयान का विकास हुआ। महायानियों ने लोक- 
प्रियता की दृष्टि से पालि को छोड़कर संस्कृत का आश्रय लिया । अतः हीनयानियाँ 
से इनके प्रधान भेद निम्न थे--(?) बोधिसत्वों में विश्वास (२) बोधिसत्वों 
की मृ्ति-पूजा ओर भक्ति (३) संस्कृत का प्रयोग | इनके अतिरिक्त दोनों यानों 
में आध्यात्मिक एवं दाशनिक प्रश्नों तथा बुद्ध के वास्तविक स्वरूप पर मौलिक 
मतभेद थे । विदेशों में, विशेषतः सध्य एशिया तथा चीन में, बोद्धथर्म के प्रचार 
का श्रेय महायानी बोद्ध-भिक्षुओं को ही हे । 
बोद्ध धम प्राचीन काल में अपने प्रचार-काय में बड़ा सफल हुआ, 
इस समय मानव जाति का तृतीयांश बोद्धघम का उपासक है। अतः इसकी 
लोकप्रियता ओर सफलता के कारणों पर प्रकाश डालना आवश्यक जान 
पड़ता हे। का वि 
बोद्ू धमे के आक्रपण 
बौद्ध धर्म ने कई विशेषताओं से जनता को अपनी ओर आकृष्ट किया 
था। भगवान्‌ बुद्ध के उपदेश उस समय की लोक-भाषा ( पालि ) में थे, 
उनकी शिक्षाएं उपनिषदों के उपदेशों की भाँति सृक्षम ओर 
(१) बोद धर्म की याज्ञिक कमंकाण्ड की भाँति जटिल न होकर अत्यन्त सरल 
लोकप्रियता के कारण थीं । बुद्ध प्रायः अपने उपदेशों में सुन्दर दृष्टान्तों का प्रयोग 
करते थे, इनसे ये बहुत सुबोध हो जाते थे। बुड् द्वारा प्रति- 
पादित आचार-प्रधान धरम के द्वार सबके लिए खुले हुए थे, उसमें ब्राह्मण- 
शूद्र, स्त्री-पुरुष सव बराबर थे, किसी प्रकार का वण-भेद ऊँच-नीच या 
जांत-पाँत नहीं था। 
भगवान्‌ बुद्ध स्वयमेव आदश प्रचारक थे। उत्थान ओर अप्रमाद 
उनके जीवन का मूल मन्त्र था । ४४ वष तक वे रवयं अपने सिद्धान्तों 
का प्रचार करते रहे तथा अपने शिष्यों को बहुजन हिताय, बहुजन 


जैन और बोद्ध धर्म ट्रे 
सुखाय” का संदेश सुनाने की प्रेरणा करते रहे । उनका यह सौभाग्य था 
कि उन्हें अत्यन्त उत्साही अनुयायी मिले । विश्व के इतिहास 
(२) प्रचारकों की में किसी भी महापुरुष के अनुयायियों ने अपने शुरू 
अ्रनथधक लगन आदेश का पालन करने में इतना उत्साह इतनी सत्यपरता 
ओर इतना त्याग प्रदर्शित नहीं किया, जितना गौतम-बुद्ध के 
शिष्यों ने । 
बौद्ध धर्म का विश्व-व्यापी प्रसार सम्राद अशोक के प्रयत्नों से हुआ, 
(३) राज्याश्रय. मिनाण्डर, कनिष्क तथा पालवंशी राजाओं के संरक्षण तथा 
समथन से इसे बहुत बल मिला । 
गौतम बुद्ध ने प्रजातन्त्र की पद्धति पर अपने संघ का संघटन किया था 
ये संघ महन्ती गद्दियाँ नहीं थीं, अपनी योग्यता से इनमें कोई भी व्यक्ति 
उच्चतम पद पा सकता था, संघ ने बौद्ध धर्म की उन्‍नति और 
(४) संघ-व्यवस्था विकास में बड़ा भाग लिया, इसे नागाजु न असंग, वसुबन्धु, 
आयदेब-जैसे धुरन्धर विद्वान, वोधि धमं, दीपं॑कर श्रीक्षान- 
जेसे प्रचारक, धमकीत्ति ओर दिडस-नाग-जेसे वाद-विवाद-महारथी, विमुक्त- 
सेन, कमलशील-जेसे लेखक, कुमारजीव, जिनमित्र-जेसे अनुवादक उत्पन्न 
करने का श्रेय है। इनसे एशिया के बड़े भाग को प्रकाशित करने वाले बोद्ध 
ज्ञान का आलोक प्रादुभू त एवं प्रसारित हुआ | 
भारतीय संस्क्रृति पर बोद्ध धम्म का प्रभाव 
बौद्ध धर्म ने हमारी संस्कृति पर प्रधान रूप से निम्न प्रभाव डाले-- 
बौद्ध धर्म के प्रभाव से प्राचीन भारत में मूत्ति, चित्र, स्थापत्य आदि कलाओं 
का उच्चतम विकास हुआ। पुराने जमाने में कला धम को 
(१) कलाओं की चेरी थी। बंदिक युग में इसका अधिक विकास संभव न 
उन्नति था। उस समय के धम का प्रधान तत्त्व यज्ञ थे। यज्ञ करने के 
लिए विशाल एवं भव्य मण्डप बनाये जाते थे, यूप गाड़े जाते 
थे, किन्तु इनकी आयु यज्ञ की समाप्ति तक हं। होती थी । उस समय कला के 
विकास का कोई स्थायी आधार न होने से उसकी विशेष उन्नति नहीं हुई । बरौद्धों 
के स्तूप ओर विहार स्थायी थे अतः उनके आश्रय से सभी कलाएं बहुत उन्नत 
हुईं। प्राचीन मूत्तिकला की अनेक सुन्दर प्रतिमाएं भगवान बुद्ध से संवनन्‍्ध रखती 
हैं, अजन्ता की चित्रकला का उद्दे श्य बौद्ध विहारों को अलंकृत करना था, कार्स 
आदि की बौद्ध गुफाएं हिन्दू मन्दिरों से पुराने स्थापत्य की उन्नति सूचित 
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करती हैं। बौद्ध मताव तम्बियों द्वारा बनवाये साँची, भहु त, अमरावती के 
सस्‍्तूप तथा अशोक के शिलास्तम्भ भारतीय कला के सर्वोत्तम नमूनों में से 
हैं। बौद्धों का अनुसरण करके जेनों ने कला-कौशल की उन्नति की तथा बाद में 
शवों ओर वष्णवों ने इनका अनुकरण किया । 
बौद्ध धम भारत का पहला सरल ओर लोकप्रिय धरम था। इससे पहले 
का बदिक धर्म कर्म-काण्ड के कारण बड़ा जटिल था, उसके अधिकारी 
केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेश्य थे। इसके विपरीत यह 
(२) सरल श्रोर अत्यन्त सरल तथा नेतिक आचारण पर बल देने वाला था 
लोकप्रिय धर्म ओर इसका द्वार सबके लिए खुला था। इसने पहली वार 
धम में व्यक्तित्व को प्रधानता दी। बेदिक धर्म प्राकृतिक 
शक्तियों के प्रतीक देवता प्रधान उपास्य थे, उपनिपदों में निगु ण ब्रह्म के गीत 
गाये गए थे । ये दोनों साधारण जानता के लिए दुरूह थे। बौद्ध धर्म में भग- 
वान्‌ बुद्ध का व्यक्तित्व बहुत आकपक था, वे शीघ्र ही जनता की पूजा के पात्र 
वन गए, मूर्तियों द्वारा उनकी उपासना होने लगी । इसने हिन्दू धम के विकास 
पर गहरा प्रभाव डाला, उसमें भक्ति तत्त्व को प्रधानता मिली । 
यह संभव है कि भारत में मूर्ति-पूजा का व्यापक प्रसार बोद्ध धम के 
द्वारा हुआ । पहले-पहल थौद्धों ने अपने धम-प्रवचनादि को मूर्तियाँ बना 
इनका अनुकर ण करके हिन्दओं ने भी देवताओं की प्रति- 
(३) मूर्ति-पूजा का प्रसार जाएं बनाकर उन्हें पूजना शुरू कर दिया। 
भिन्ञु-संघों द्वारा धर्म-प्रचार वौद्ध धरम को एक बड़ी विशेषता है। यद्यपि 
संघ पद्धति का श्रीगणेश करने वाले महात्मा पाश्व॑ थे, किन्तु प्रजातन्त्र-प्रणाली 
पर इसका पूरा विकास महात्मा वुद्ध ने ही किया। इनसे 
(४) संघ व्यवस्था पहले हिन्दू धम में तपोवनों में तपस्या करने वाले ऋषियों 
तथ। ज्ञान का प्रसार करने वाले गुरुओं का उल्लेख तो 
मिलता है किन्तु उनमें अपना संघटन बनाकर काय करने की परिपाटी नहीं 
थी। हिन्दुओं के वरतमान संन्यासी-सम्प्रदाय अखाड़े और बोद्ध संधों की 
एक चड़ी विशेषता यह भी है कि हमारे देश में संघटित रूप से शिक्षा-प्रसार 
का पहला प्रयास इन्होंने ही किया । इस प्रकार पहला व्यवस्थित शिक्षा-केन्द्र 
नालंदा बोद्ध-विहार ही था। 
ज्ञान-विज्ञान के क्षेत्र में बोद्धों एक बड़ी विशेषता बोढ्ों की स्वतंत्रता 
है हिन्दू बिचारक वेद को परम प्रमाण मानते थे किन्तु बोढ्ों ने इसे 


जेन और बोद्ध धर्म टू 
प्रामाणिक नहीं माना | महात्मा बुद्ध सदेज़ स्वतंत्र विचार को प्रोत्साहित 
करते रहे, उन्होंने बार-बार अपने शिष्यों को यह डउप* 
(«) बौद्धिक स्व॒त॑त्रता दिया कि मेरे शब्दों को गुरु-अचन मानकर मत स्वीकार 
करो, उनको अपनी बुद्धि को कसोटी पर बेसे 
ही कसो, जेसे स्वणंकार सोने को कसता है। निबाण से पहले, उन्होंने शिष्यों 
को यही उपदेश दिया था कि बह आत्मदीप' हों, अपनी आत्मा को अपना 
माग-दशक बनायें । यही कारण था कि बौद्ध दाशेनिकों ने निबाध होकर दशेन 
की सभी समम्याओं पर स्वतंत्रतापूषक विचार किया, इस क्षेत्र में उनके विचार 
भारतीय दशन के उच्चतम विकास को सूचित करत हैँ | नागाजु न, असड्, 
वसुबन्धु, धमकीति विश्व के दाशनिकों की पहली पंक्ति में आते है । शंकर 
पर इनका स्पष्ट प्रभाव हे । 
बोद्ध धर्म ने सदाचार, लोक-संबा ओर त्याग के उच्च आदर्शो पर 
बल दिया । इसमें कोइ संदह्‌ नहीं कि उनसे पहले भी उपनिपदों में तथा 
महाभारत में लू पर वल दिया गया था किन्तु फिर 
(६) उच्च नण्कि भी उससे साधारण जनता के सदाचार का स्तर बहुत ऊँचा 
आदश . नहीं उठा था । महायानियां न बाधिसत्व के रूप में 
द लोक-सेवा का उदात्त आदश जनता के सामने रखा । बोधि- 
सत्व अपनी मुक्ति को परवाह न करके निरन्तर प्राणि-मात्र का दुःख दूर करने 
के लिए बढ़े-से-बड़ा आत्म-त्याग करने को उद्यत रहता था । उसकी यह आकांक्षा 
थी कि में असहायों करा सहायक, भटकों का मार्ग-दशक और दीन-दुखियों का 
सेवक बनूं । इस आदश ने जहाँ वोद्ध धम के प्रसार में बड़ी सहायता दी 
वहाँ दूसरी ओर हिन्दू धर्म पर भी गहरा प्रभाव डाला। भागवत पुराण में 
न्तिदेव (६२११२) ओर ध्र्‌ व की उक्तियाँ इसके सुन्दर उदाहरण हैं। 
बोद्ध थम से बोल-चाल की भापा में विस्तृत साहित्य की उत्पत्ति हु 
पालि का समूचा साहित्य वीद्ध धम के अभ्युदय का फल था। किन्तु इस क्षेत्र 
(७) लोक-साहित्य में वौद्धों की अपेज्ञा जनों ने अधिक काय किया। इसका 
का विकास आगे उल्लेख किया जायगा। 
विदेशों में भारतीय संस्कृति के प्रसार में बोद्धों न॑ प्रमुख भाग लिया। 
जय एशिया, चीन, कोरिया, मंचूरिया, बा, स्याम, अलाया, 
कार जावा, सुमात्रा, लंका में हमारो संस्कृति प्रधान रूप से वोद्ध- 
प्रचारकां द्वारा पहुँची । ब्रहत्तर भारत के निमाण में उन्होंने 
सबसे अधिक सहायता दी । 


८६ भारत॑ का सांस्कृतिक इतिहास 


बौद्धों की भाँति जैनों ने भी भारतीय संस्कृति के विकास में बहुत बड़ा 

भाग लिया । धार्मिक क्षेत्र में उनकी सबसे बड़ी देन अहिसा का सिद्धांत हे। 
प्रायः अहिंसा की परम धम बनाने का श्रेय बौद्धों को दिया 

भारतीय संस्कृति जाता है, किन्तु यह लोक-प्रचलित धारणा ऐतिहासिक दृष्टि से 
में जेनों की देन आ्रान्त हे। इसके वास्तविक जन्मदाता जैन ही हैं। जैनों के 
“अनेकता” और '्याद्वाद! के सिद्धान्त यह शिक्षा देते हैं कि 

प्रत्येक कथन में आंशिक सत्य है, सम्पूर्ण सत्य के लिए सभी विभिन्न दृष्टि- 
कोणों का अध्ययन आवश्यक हे। इससे भारत में पहले से विद्यमान सहि- 
ध्गुता और उदारता की प्रवृत्ति पुष्ट हुई। जेनों की कला और भाषा-सम्बन्धी 
देन विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। बोद्धों की भाँति इन्होंने भी अपने तीथकरों 
की स्मृति में स्तूप, प्रस्तर-वेदिकाएं, अलंकृत तोरण स्थापित किये। श्रवण 
बेलगोला में गोमतेश्वर तथा मेसूर में करकल के नाम से प्रसिद्ध बाहुबली की 
प्रतिमाएं संसार की आश्चये-जनक मूर्तियों में से हैं। देलवाड़ा का जैन- 
मन्दिर कला-ममज्ञों की सम्मति में ताजमहल का प्रतिस्पर्धी भी है। देश के 
भाषा-विषयक विकास में जेनां का काय अद्वितीय है। हिन्दुओं ने धर्मे-प्रन्थों 
की भाषा का माध्यम सदेव संस्कृत रखा । बोद्धों ने शुरू में पालि अवश्य रखा; 
किन्तु बाद में संस्कृत को अपना लिया, किन्तु जेनों ने धर्म-प्रचार तथा ग्रन्थ- 
लेखन के लिए विभिन्न प्रदेशों तथा विभिन्न कालों में प्रचलित लोक-भाषाओं 
का उपयोग किया । इस प्रकार उन्होंने 'प्राकृतः भाषाओं के विकास पर बहुत 
प्रभाव डाला । कई लोक-भाषाओं को सबवप्रथम साहित्यिक रूप देने वाले जैन 
ही थे। कन्नड़ का प्राचीनतम साहित्यिक रूप देने वाले जैन ही थे। कन्नड़ का 
प्राचीनतम साहित्य जैनों की कृति है, प्रारम्भिक तामिल साहित्य के निर्माण 
में इन्हीं का बड़ा भाग है। संस्कृत, प्राकृत तथा आधुनिक हिन्दी, मराठी ओर 
गुजराती के मध्यवर्ती रूप अपश्र श में अनेक जैन-रचनाएं मिली हैं। जैनों 
ने संस्कृत में व्याकरण, कोश, दशन आदि विषयों पर महत्त्वपू् प्रन्थ लिखे। 


जेठा अध्याय 


भक्कि-प्रधान पोराशिक धमे का उदय ओर विकास 


वतेमान हिन्दू धम लोक-प्रचलित धारणा के अनुसार सनातन काल 
से चला आने वाला समझा जाता हे किन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से यह विचार 
ठीक नहीं। वतेमान काल में हिन्दू धम में पूजे जाने वाले 
पौराणिक हिन्दू- प्रधान देवताओं--विष्णु, शिव, सूय, दुगा, गणपति प्रभ्नति- 
धर्म के विकास का तथा इनकी भक्तिप्रधान उपासना का विकास शनेः:-शने: 
- केदोयुग अनेक शतियों में जाकर पूरा हुआ है। आधुनिक हिन्दू धर्म 
की यह रूप गुप्त युग में प्राप्त हुआ | इसके उद्भव ओर 
विकास को दो मुख्य युगों में बॉटा जा सकता है--(१) उद्भव काल ६०० 
है० पू० से ३०० ई०--६०० वष का यह काल भक्ति-प्रधान सम्प्रदा्यों के बीज- 
बपन, अंकुरित और पल्नवित होने का काल था, किन्तु इस सारे समय में 
बौद्ध तथा जैन धर्म की प्रबलता के कारण इनका पूरा विकास नहीं हो पाया। 
३०० ई० की मयादा अभिलेखों के आधार पर नियत की गई है । इस काल 
के १४०० से अधिक लेख मिले हैं, इनमें पचास से भी कम लेख शैब, वेष्णव 
अथवा हिन्दू धर्म के अन्य सम्प्रदायों से सम्बंध रखते हैं, शेप सब बौद्ध और 
जैन धर्मों का उल्लेख करते हैं। (२) उत्कप काल (३०० ई०--१२०० ई० ) 
चौथी शती ई० से भारत के धार्मिक इतिहास में पासा पलटने लगता है। इस 
समय से हिन्दू धर्म का निरन्तर उत्कप और बोद्ध तथा जैन धर्मों का अपकष 
होने लगता है। यहाँ पहले इन दोनों कालों की सामान्य विशेषताओं का 
बणन किया जायगा और बाद में शेव ओर बेष्णव धर्मों के विकास की 
संज्षिप्त रूपरेखा दी जायगी। 


॥| 


भारत का सांस्कृतिक इतिहात 


उदभव काल 


छठी श० ई० पू० में भारत में एक जबरदस्त धार्मिक क्रान्ति हुई थी । 
पिछले अध्याय में हम यह देख चुके हैं. कि इससे जेन तथा बौद्ध नास्तिक 
धमान्दोलन किस तरह विकसित हुए, भक्ति-प्रधान धार्मिक आन्दोलन भी 
इनकी भाँति पुराने धर्म के विरुद्ध असन्तोष से उत्पन्न हुए। उपनिषदों ने 
आउडम्बर-प्रधान जटिल कमकाण्ड और यज्ञों का विरोध करके निगु ण त्रह्म, 
कमवाद, मुक्ति आदि सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया। किन्तु वे साधारण 
मनुष्यों को धार्मिक आकांक्षाओं को पूरा नहीं कर सकीं। उपनिषदों का 
इन्द्रियातीत, अगोचर निगु ण ब्रह्म इतना गूढ़ और सूक्ष्म था कि बुद्धिजीवी 
ही उसका ज्ञान प्राप्त कर सकते थे । स्थूल-बुद्धि सामान्य मनुष्य के लिए वह 
अतीव दुर्वोध था। उपनिपदों की दूसरी अपूर्णशता यह थो कि उन्होंने मुक्ति- 
प्राप्ति के लिए कमकाण्ड-प्रधान यज्ञों का तो खण्डन किया; किन्तु उसके 
स्थान पर त्रह्म साज्ञात्कार + श्रवण, मनन, निद्ध्यासन तथा समाधि के जो 
साधन बताये उनका पालन भी साधारण जनता के लिए संभव नहीं था । सभी 
व्यक्तियों से घर-बार क्लोड़कर परिब्राजक बनकर ब्रह्म-प्राप्ति की आशा करना 
दुराशा-मात्र हे। उपनिपदों ने यज्ञां का खण्डन तो किया, किन्तु उनके स्थान 
पर कोई नई लोकप्रिय पद्धति नहीं रखी । अतः साधारण जनता की धामिक 
आकांक्षा ओर आवश्यकता को पूरा करने के लिए नये नेता 
धार्मिक क्रान्ति ओर पन्थ उत्पन्न हुए | इन्होंने उपनिषदों की मूल विचार- 
के मूल विचार धारा को सुरक्षित रखते हुए पुराने धम ओर परम्पराओं के 
विरुद्ध क्रान्ति की, नये धार्मिक सम्प्रदाय स्थापित किये । इस 
में चार विचार-प्रधान थे-- 
(१) ब्राह्मण-प्रन्थों द्वारा प्रतिपादित यज्ञों का विरोध । 
(२) पशु-बलि का विरोध ओर अहिंसा की महत्ता । 
(३) आत्मा, परमात्मा-संबन्धी गूढ़ प्रश्नों की उपेक्षा, शम, दूभ इन्द्रिय- 
निम्रह पर बल, आध्यात्मिक की अ्रपेक्षा व्यावहारिक दृष्टिकोण की प्रधानता, 
आचार-शुद्धि की महत्ता । 


(४) अव्यक्त एवं निगु ण ब्रह्म के श्रवण, मनन द्वारा साज्ञात्कार के 
शः 
स्थान पर भक्ति पूवक सगुण इश्ब॒र की उपासना का विश्वास । 


भक्ति-प्रधान पोराणिक धर्म का उदय और विकास & 


आस्तिक आन्दोलनों का जन्म 


नास्तिक आन्दोलनों ने पहले तीन पहलुओं पर बल दिया, किन्तु आस्तिक 
आंदोलनों में चोथी बात पर भी पूरा बल दिया था। नास्तिक आंदोलनों में 
बीद्ध और जैन प्रधान थे तथा आस्तिकों में भागवत और 
(क) भागवत धर्म शेव । हमे निरीश्वरवादी सम्प्रदायों के उद्धव तथा प्रवतकों 
का इतिहास काफी अच्छी तरह ज्ञात है किंतु आस्तिक पंथों 
के आरम्भिक इतिहास पर अंधकार का पदों पड़ा हुआ है । उपनिषदों से हमें 
उद्धव की कुछ अस्पष्ट कलक मिलती हे। भागवत सम्प्रदाय के जन्मदाता 
देवकी-पुत्र कृष्ण घोर आंगिरस के शिष्य थे। छान्दोग्य उपनिषद्‌ के अनु- 
सार गुरु ने शिष्य को एक नये आत्म यज्ञ को शिक्षा दी थी (३। १५ । ४-६), 
उसकी दक्षिणा तपश्चया, दान ऋजु भाव, अहिसा तथा सत्य वचन था। 
इसी धम के एक अन्य प्रतिष्ठापक राजा बसु ने यज्ञों में पशु-बलि का विरोध 
करके, हरि की उपासना पर बल दिया था | यह हरि-निगु ण॒ ब्रह्म नहीं किन्तु 
भक्त द्वारा उपास्य वेयक्तिक ईश्वर था। यह यज्ञ ओर तपस्या करने वालों 
द्वारा प्राप्य नहीं था, केवल भक्त को ही अपने दशन देता था। यज्ञों और 
तप की निरथकता, यक्षों में पशु-हिंसा को निन्‍्दा तथा भक्ति-तत्त्व की प्रधानता 
द्वारा भागवत सम्प्रदायों ने पुराने विश्वास ओर परम्पराओं के विरुद्ध क्रान्ति 
की, किन्तु इश्वर की सत्ता मानने से यह क्रान्ति बोद्ध और जेनों की क्रान्ति 
की तरह उम्र नास्तिक ओर दूरगामी नहीं थी । 
भागवतों के अतिरिक्त उपनिषदों से शेवों के इईश्वरवादी भक्ति 
सम्प्रदायों का स्पष्ट रूप से ज्ञान होता है । श्वंताश्वतर उपनिषद्‌ में 
(३।२। ४ । १६--१७ ) इसका प्रतिपादन है, उपनिपद्‌ के 
(ख) शव धर्म निगु ण ब्रह्म से से मनुष्यों द्वारा सममे, प्रीति तथा उपासना 
किये जाने योग्य बेयक्तिक ईश्वर की कल्पना सबथा स्वाभा- 
विक प्रतीत होती है | उपयु कत उपनिपद्‌ में शिव का इसी रूप में वणन किया 
गया है । किन्तु यह प्रश्न उठता है कि शिव की ही इस रूप में कल्पना क्‍यां 
की गई । श्री रामकृष्ण +5.रकर इस विपय पर गहरी खोज करने के वाद इस 
परिणाम पर पहुँचे ६ .क (शव अनाय देवता था। अनाथ जातियों में इसको 
तथा इसके लिंग की पूजा व्यापक रूप से प्रचलित थी। मोहँजोदड़ो की खुदा- 
इयों से यह बात पुष्ट हो गई हे । अतः आया ने पूजा के लिए सब प्रथम इसी 
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देवता को चुना । इस प्रकार उपनिषदों के अव्यक्त ब्रह्म के सिद्धान्त के साथ 
बेयक्तिक इश्वर की भक्ति-प्रधान पूजा का श्रीगणेश हुआ । 
छठी श० ई० पू० की उपयु कत धामिक क्रान्ति के संबंध में तीन बातें 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। पहली तो यह कि इसके सभी सुधार-आन्दो 
लनों का उद्भव भारतीय संस्कृति के केन्द्र-स्थल कुरू- 
धार्मिक क्रांति की पांचाल से दूर गणराज्यों के स्वतन्त्र वातावरण में हुआ। 
विशेषताएं. गौतम बुद्ध शाक्‍्यों के तथा वधमान महावीर लिच्छ॒बियों 
ओर श्रीकृष्ण सात्वतों के प्रजातन्त्र में हुए थे। 
दूसरा महत्त्वपूण तथ्य यह हे कि इस क्रान्ति से स्व॒तन्त्र विचार ओर अन्वेषण 
की प्रवृत्ति को बल मिला । पाँचवीं छठी श० ई० पू० में भारत में हमें असाधा- 
रण बोद्धिक क्रियाशीलता दिखाई देती हे, लोगों ने पुरानी विचार-प्रंणालियों 
से बाहर निकलकर, स्व॒तन्त्र रूप से सोचना शुरू किया | इसका परिणाम नह- 
नई विचार-धाराएं और सम्प्रदाय थे। बोद्ध प्रंथों में ६३ श्रमण संघों का 
पहले उल्लेख हो चुका हे । इनमें अच्छे-बुरे सभी प्रकार के विचारक थे एक 
ओर जहाँ इस स्व॒तन्त्र विचार-धारा ने बोद्ध, जैन सम्प्रदाय पेदा किये, दूसरी ओर 
चावाकों को भी जन्म दिया। भारतीय दशन के अधिकांश विचारों का 
प्रादुभोव इसी काल में हुआ | तीसरा तथ्य यह था कि इस क्रान्ति में पहले 
बौद्धों ओर जैनों को राज्याश्रय द्वारा भागवत या शेव धम की अपेक्षा 
अधिक सफलता मिली। मोौय राजा पहले दो धर्मों के रक्षक थे। चन्द्रगुप्त 
क्र सम्प्रति ने जेन धर्म को तथा अशोक ने बौद्ध धम को संरक्षण दिया । 
इससे दोनों धर्मों का उत्कप हुआ। पहले यह बताया जा चुका हे कि राज-संरक्षण 
के अतिरिक्त अनेक स्वाभाविक आकषणों के कारण भी ये धर्म लोकप्रिय 
हुए थे । 
बौद्ध एवं जेन धम की सफलता का हिन्दू धम पर प्रभाव पड़ना 
स्वाभाविक था। विरोधियों के प्रबल होने पर आरितिकों तथा कट्टरपंथियों ने 
अपना घर ठीक करना शुरू किया, इन धर्मा के आक्तेपों तथा 
बोद्ध जन धर्म का चुनोतियों का उत्तर देने के लिए अपने सिद्धान्तों और 
हिन्दू धमं पर  मन्तव्यों को शड्डलाबद्ध एवं तक-संगत रूप दिया। विरोधियों 
प्रभाव के आक्रमणों से रक्षा के लिए उन्होंने धम एवं दशेन-रुम्बन्धी 
विचारों को स्मृतियों, रामायण, महाभारत तथा विभिन्न 
दाशनिक सम्प्रदायों में व्यवस्थित रूप से उपनिबद्ध किया तथा बौद्ध और जैन 
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धम जिन तत्त्रों के कारण लोकप्रिय हो रहे थे, उन्हें अपने धर्म में समाविष्ट 
करके इन्होंने हिन्दू धम को सुदृढ़ किया । 

४००--२०० इ० पू० तक मौय युग में घात-प्रतिघात और क्रिया-प्रति- 
क्रिया को यह प्रवृत्ति प्रबल रही । और इसके परिणाम २०० ई० पू० के बाद 
हमें स्पष्ट रूप से दृष्टिगोचर होने लगते हैं। उपयु क्त २०० वर्षों में दो महत्त्व- 
पूर्ण घटनाएं हुई । 

दशनों के मूलभूत विचार तो बहुत प्राचीन थे किन्तु उन्हें सूत्रबद्ध 
करके शास्त्र का रूप इसी युग में दिया गया। प्रायः कपिल, कणाद आदि को 

दशनों का प्रेणता समझा जाता है। किन्तु वे प्रधान रूप 
(१) दशनों का निर्माण से पुराने बिचारों को श्खलाबद्ध एवं सुव्यवस्थित रूप 
से उपस्थित करने वाले हैं। इनका विशेष बणन अगले 

अध्याय में होगा। 

इस समय समूचे हिन्दू धम को पुराने यज्ञ-प्रधान रूप के स्थान पर नया 
भक्तिप्रधान पौराणिक रूप दिया गया। यद्यपि पुष्यमित्र आदि राजाओं ने 

अश्वमेध आदि यज्ञों को पुनजीवित किया। किन्तु यह स्पष्ट 
(२) हिन्दू धर्म था कि वेदिक धर्म बेदिक समाज के साथ था, न वह समाज 
फा नया रूप वापिस आ सकता था और न बह धमम अपने पुराने रूप में 
लोट सकता था--बोद्ध धम ने जनता के बिचारों में जो 
परिवर्तन किया, उसे मिटाया नहीं जा सकता था। बुद्ध ने जन-साधारण 
को नये धम की ज्योति दिखाई थी, सदाचार और सम्यक्‌ जीवन ही वास्त- 
विक धम है, यह विचार दिया था। इससे जनता में जो जागृति हुई थी, 
उसकी उपेक्षा नहीं की जा सकती । अतः इस युग का सुधार-आन्दोलन बौद्ध 
सुधार की सब मुख्य प्रवृत्तियों को अपनाये हुए था। बौद्ध धर्म यदि जनता के 
लिए था तो हिन्दू धमे का नया रूप उससे बढ़कर जनता की वस्तु बना। उस 
समय हिन्दू धर्म को निम्न उपायों से लोकप्रिय बनाया गया । 


आयें के निचले दर्जे और अनाय जातियों में कई प्रकार के देववाक्रों 
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यज्ञों, भूत-्रेतों, जड़ पदार्थों तथा जन्तुओं की पूजाएं प्रचलित थीं । बोद्ध धम 
ने यज्ञों को बुद्ध का उपासक बनाकर उनकी पूजा चलती 
लोक-प्रचलिड रहने दी थी। अब हिन्दुओं ने भी उनका अनुकरण किया। 
देवताओं को लोक-प्रचलित देवताओं को यथा पूव रखते हुए उन्होंने उस पर 
वैदिक देवता वेदिक धर्म की हल्की-सी छाप अंकित करके उन्हें प्रहणकर लिया । 
बनाना. मथुरा में बासुदेव (श्रीकृष्ण) की पूजा प्रचलित थी, उसको अब 
बेदिक देवता विध्णु से मिलाकर उसकी उपासना वेदानुयायी 
कट्टरपंथियों के लिए ग्राह्म बना दी गई | शैब धर्म को भी नया रूप दिया गया। 
बेदिक धर्म के पुनराहरण की लहर ने उस समय पूज जाने वाले प्रत्येक जड़ और 
मनुष्य देवता में किसी-न-किसी बेदिक देवता का आत्मा फूँक दिया ।” बन- 
चरों के भयंकर देवी-देवत। काली ओर रुद्र के रूप बन गए | समूचे भारतवष 
के देवता शिव, विष्णु, सूय, स्कन्द आदि विभिन्न शक्तियों के सूचक बने । 
जहाँ किसी पुराने पुरखा की पूजा होती थी, उसके अन्दर भी भगवान्‌ का 
अबतार' किया गया। वह एक भारी समन्वय की लहर थी, जिसने जहाँ कहीं 
पूृज्यभाव या दिव्यभाव किसी भी रूप में पाया, उसमें किसो-न-किसी देवता 
का संकरेत' रख दिया। प्रत्यक्र पूज्य पदार्थ को किसी-नकिसी दवशक्ति का 
प्रतीक बना डाला। द्व ज्योति को माना उसने डँचे स्वर्ग से और बेदिक 
कवियों के कल्पना-जगत्‌ से उतारकर भारतवप के कोने-कोने में पहुँचा दिया; 
जिससे जन-साधारण की सब पूजाएं आयप्राण हो उठीं और उनके जड़ देवता 
भी बेदिक देवताओं के भावमय आत्माओं से अनुप्राणित हो उठ । 
वोद्धों की लोकप्रियता का एक बड़ा कारण जातक ओर अवबदान साहित्य 
था। इनमें बुद्ध के पिछले जन्मों तथा बोधिसत्वों को बड़ी रोचक कथाएं होती 
थीं, जिनमें उनके दया-दान आत्म-त्याग आदि गुणों पर बड़े 
लोकप्रिय... सुन्दर ढंग से प्रकाश डाला जाता था। महात्मा बुद्ध सुन्दर 
धमं-प्रन्‍्थों का कथाओं ओर दृष्टान्तों द्वारा थम के गूढ़ ममे जनता को सम- 
निर्माण. भाते थे, उनके शिप्यों ने इस कला को उपयु क्‍त जातक 
तथा अबदान साहित्य सें पराकाष्ठा तक पहुँचा दिया। 
प्राचीन बेदिक साहित्य में इस प्रकार का लोकप्रिय साहित्य नाम-सात्र था। 
सूत पुराण ओर इतिहास की गाथाएं अवश्य गाते थे | किन्तु उनका प्रधान 
उद्द श्य प्राचीन वीर पुरुषों के शूरतापूण कारनामों का ही बखान था, धर्मे- 
प्रचार नहीं । ये गाथाएं बड़ी छोकप्रिय थीं अब इस युग में इनके द्वारा धभ- 
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प्रचार का काय लिया जाने लगा | रामायण और महाभारत के नवीन संस्करण 
तैयार किये गए । महाभारत का तो प्रधान उद्देश्य आख्यानों द्वारा नये धम 
की शिक्षाओं का प्रतिपादन था । इसने श्रीकृष्ण को देवता और विष्णु का 
अंश बना डाला । विष्णु ओर शिव की महिमा के गीत गाए, भगवद्गीता 
द्वारा भागवत धर्म का प्रचार किया । ४०० ई० पू०७ से २०० ई० तक की 
भारत की लगभग सभी धार्मिक ओर दाशंनिक विचार-धाराओं का इसमें 
समावेश है। यह ग्रन्थ हमारे धार्मिक विकास का सुन्दर उदाहरण है । पहले 
यह 'सूतों! तथा चारणगों द्वारा गाया जाने वाला बोर रस-पूण काव्य ही था, 
इसकी लोकप्रियता के कारण इसमें सभी धार्मिक समस्याओं का आख्यानों के 
रूप में समावेश करके इसे हिन्द थम का न केवल विशाल विश्व-कोश, किन 
प्रचार का भी प्रवल साधन वनाया गया। यही हाल रामायण का हुआ | मूल 
कथा में राम एक आदश वीर पुरुष था, वह दसरे से छठे काण्ड तक इसी 
रूप में चित्रित है; किन्तु इस युग में कम-से-क्म दूसरी श० इं० पू” तक उसमें 
पहला और सातवाँ काण्ड जुड़ा, राम को भी देवता बना दिया गया। इन 
दोनों महाकाव्यों ने नवीन इश्वरवादी, भक्त्ति-प्रवान शेव वेष्णव धर्मा को 
लोकप्रिय बनाने तथा साधारण जनता में प्रचलित धम को नया रूप देने में 
मुख्य भाग लिया, वतमान हिन्दू धर्म की आधार-शिला र।मायण, महाभारत 
ओर पुराण ही हैं| इनमें से पहले दो ग्रन्थों को वतमान रूप इस युग में मिला 
ओर पुराणों को गुप्त युग में । 


अन्त में हमें ६०० ३० पू०-३०० इ० तक के काल में नास्तिक-आस्तिक 
धमान्दोलनों के विकास, पारस्परिक संघप और ऐतिहासिक उतार-चढ़ाव पर 
भी संक्षिप्त दृष्टिपात कर लेना चाहिए । पहले ३०० वर्ष तक तो किसी धम का 
विशेष उत्कप नहीं हुआ । नन्‍्द राजाओं तथा चन्द्रगुप्त मोय ( ३२१-२६६ 
३० पू० ) के संक्षण से जेन धर्म सबप्रथम सारे भारत में फेला, बोद्ध धर्म को 
सम्राट अशोक (२७२ ई० पू० २३० ई० पृ०) का राज्याश्रय प्रांप्र हुआ और इसका 
भारत में तथा भारत से बाहर भी वमा, लंका, सिकन्दरिया ओर ख्रोतन में 
प्रसार हुआ | पहली श० तक यह चीन पहुँचा ओर चीन से कोरिया होते हुए 
जापान में पहुँचा । २०८० ई० पू० स्रे १३० इ० तक भारत पर आक्रमण करने 
वाले यवन ओर कुशाण राजाओं ने इसे स्वीकार किया । 


किन्तु मीर्या के पतन के साथ भारत में बौद्ध धममे के पतन तथा बेदिक 
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धमम के पुनरुद्धार की लहर का प्रारम्भ हुआ, मौये राजा बौद्ध और जैन धर्मों के 
हे संरक्षक थे, वे यवनों के आक्रमणों से देश की रक्षा नहीं कर 
वेदिक धर्म के. सके। जनता इसका प्रधान कारण उनकी धमे-विजय और 
पुनरुद्दर की अहिंसा की नीति को समझती थी, अतः ये धम कम-से-कम 
लहर उस समय उनकी हृष्टि में गिर गए । पृष्यमित्र शुद्ध ने बदिक 
धम की पुनः प्रतिष्ठा” का यत्न किया, अश्वमेध यज्ञ किया 
तथा न केवल बेदिक धर्म क्रो राजधरम बनाया किन्तु बोद्ध का दमन भी किया | 
इसी समय बनी मनुस्मति में जहाँ जुआरियों को राष्ट्र से निकालने का विधान 
है, वहाँ बोद्धों ओर जनों ( पाखण्डस्थों ) के निर्बासन का भी उपदेश है। इस 
प्रकार यह स्पष्ट है कि १८४ इ० पू० बदिक मत का सीधा विरोध करने वाले 
बोद्ध, जेन आदि नास्तिक सम्प्रदायों के विरुद्ध-स्पष्ट प्रतिक्रिया उत्पन्न हो 
गईं थी। फिर भी बौद्ध धर्म मिनान्द्र, कनिष्क आदि विदेशी राजाओं की 
छत्र-छाया में फलता-फूलता रहा । तीसरी श० ३० में कुशाणों की सत्ता का 
उच्छेद करने वाले शिव के उपासक भारशिबव राजाओं ने हिन्दू धम को राज- 
मत बनाया, पुष्यमित्र के समान एक नहीं दस अश्वमेध यज्ञ किये । उनसे 
तथा उनके बाद के गुप्त राजाओं से संरक्षण पाकर हिन्दू धर्म का उत्कष होने 

लगा ओर बौद्ध धम में क्षीणता आई । 

हिन्दू धम का उत्कप-युग पोराशिक काल 
[ ३ ०० ० ९ २०० ] 
चौथी श० ई० से भारत में बौद्ध जेन धर्मो की तुलना में हिन्दू धम को 
प्रधानता मिलने लगी। १२वीं शती के अन्त तक उसके दोनों प्रतिदन्द्दी समाप्त 
हो गए। बौद्ध धम का तो भारत में कोई नाम लेवा पानी देवा तक न बचा 
ओर जेन धम का प्रभाव नगण्य हो गया । इस युग में अधिकांश पुराणों की 
रचना हुई, रामायण और महाभारत की भाँति इन्होंने हिन्दू धम को लोकप्रिय 
बनाया और उसे वतमान रूप प्रदान किया | इसीलिए धार्मिक दृष्टि से इसे 
पौराशिक युग भी कहते हैं। इस युग की प्रधान विशेषताएं निम्न हैं--(१) 
देवताओं की प्रतिमाओं की पूजा के लिए जटिल धमकाण्ड का विकास तथा 
मन्दिरों का निर्माण (२) वाममार्गी तान्त्रिक सम्प्रदायों का उत्थान (३) हिन्दू 
धम को अधिक राज्याश्रय मिलना । 

मोय सातवाइन युग में बेदिक देवताओं और यज्ञों के स्थान पर नई 
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मूत्तियों और अवबतारों का मन्दिरों में पूजन अवश्य शुरू हो गया था किन्तु 
उस काल में वे मन्दिर, उनकी प्रतिमाएं ओर पूजा-पद्धति 
(१) कर्मकाण्ड को बहुत सादी थी । मूत्तियाँ दिव्य-शक्तियों का केवल प्रतीक या 
जटिलता संकेत थीं, जिनके आह्वान से जड़ प्रतिमाओं में जान पड़ जाती 
थी । यज्ञों के बड़े आडम्बर में दबे हुए उत्तर बेद्क युग के 
धार्मिक जीवन में ओर पूबे वेदिक युग के आरम्भिक सरल वैदिक धम में जितना 
अन्तर था, मध्यकालीन विशाल मन्द्रों के सिंहासनों पर बेठने वाले स्व॒णू-र॒त्नों 
से अलंकृत देवताओं के पेचीदा क्रिया-कलापों ओर ब्रतों, उपवासों तथा जपों 
के गोरखधन्धे में लिपटो हुईं मध्य युग की पौराणिक पूजा में ओर सातवाहन 
युग के आरम्भिक सरल पोराशिक धम में उतना ही अन्तर था। इस युग में 
देवताओं के सुनहले तथा भव्य मन्दिर बनने लगे, उनका साज-शद्भाौर और 
पूजा एक बड़ा प्रपंच वन गई । 
बोद्ध धर्म की अवनति होने पर छठी श० ई० में उसके महायान सम्प्र- 
दाय से मन्त्रयान ओर वजयान का जन्म हुआ, वजयानोी बुद्ध को वजगुरू 
अथात्‌ अलौकिक सिद्धि सम्पन्न देवता सममते थे। इन 
वाममार्गी पनथों सिद्धियां के पाने के लिए अनेक गुद्य साधनाए' करनी पड़ती 
का जन्म थीं। शेव मत में पाशुपत, कापालिक (अघोरी), वेष्णब मत 
में गोपी-लीला, तन्त्र-सम्प्रदाय में आनन्द भेरवी की पूजा 
आदि घोर अश्लील पन्थ चल पड़े। सब पन्थों का उद्दे श्य मन्त्रों तथा अन्य 
साधनों द्वारा सिद्धि! प्राप्त करना था । 
इस काल की एक प्रधान विशेषता हिन्दू धम को अधिक राज्याश्रय 
मिलना था। गुप्त सम्राट भागवत धर्म के अनुयायी और पक्षपोपक थे, उन्हीं के 
शक्तिशाली समथन से वष्णव धममं का विशेष उत्कप हुआ । 
राज्याश्रय.. गुप्तों के बाद पिछले गुप्त, प्रतिहार, चन्देल, मोखरी, कल- 
चुरी, बल्भी ओर कामरूप के वर्मन राज्ञा वष्णव या शेष 
थे। पाल अवश्य बोद्धवंशी थे किन्तु सेन शेब और वेष्णव थे। दक्‍्खन में 
पहले चालुक्य” जेनों के पोषक थे, किंतु बाद के राजा हिंदूधर्म के उपासक 
बने। राष्ट्र-कूटों में कुछ जेन थे कितु अधिकांश हिन्दू थे | पललबों ओर होयसलों 
के पहले राजा जेनां के समथक थे किंतु बाद के पल्‍लव शेंव थे ओर होयसल 
वेष्णव । यह स्पष्ट हे कि इस सारे काल में बोद्ध ओर जेनों को हिंदुओं का 
पर्याप्त समथन नहीं मिला और यह उनके ह्वास का एक प्रधान कारण था । 
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पौराणिक युग की प्रधान घटनाएं पुराणों का विकास, समन्वयात्मक 
न्द्धम का जन्म, बौद्ध धर्म का पतन, जेन धरम का हास और शेव, वेष्णव, 
शाकत तथा अन्य अनेक छोटे सम्प्रदायों का जन्म हे । 
पुराण भी रामायण और महाभारत #ी भाँति अत्यन्त प्राचीन काल 
से चले आते थे, प्राचीन वंशों का बणेन इनका एक प्रधान अंग था। यज्ञ, 
राज्याभिषेक आदि के अवसर पर चारण भाट इनका कीतेन 
पुराणों का विफास किया करते थे । इनमें क्रमशः वृद्धि हाती रहती । महाभारत 
युद्ध के बाद महर्षि वेद व्यास ने प्राचीन वंश-वबृत्तों का संग्रह 
करके पुराण रचे थे। इनमें समय-समय पर नई घटनाएं जुड़ती चली ग 
इनका वतमान रूप प्रधानतः गुप्त युग का हू । कुल पुराणों को संख्या १८ हे, 
इनमें छः त्ह्मा, छः विष्णु और छः व का वन करत हैं। ५हल यह 
बताया जा चुका है कि रामायण, महाभारत ओर पुराण हिन्द धर्म की आधार- 
शिला है, जातकों ने जिस प्रकार कथाओं द्वारा बौद्ध धम का प्रचार किया वेसे 
ही पुराणों ने हिन्द धरम का। वेद ओर उपनिपद्‌ के अधिकारी केवल ब्रह्मण 
क्षत्रिय, वेश्य थे, किन्तु रामायण, महाभारत ओर पुराण सनने का अधिकार 
स्त्रियां ओर शुद्रों को भी था। इसमें कोई अत्युक्तित नहीं कि पुराण हिन्दू-धम 
के प्राण हैं। 
इस युग की दूसरी घटना समन्वयात्मक हिन्दू थम का विकास हे। 
सातवाहन युग की समन्व॒यवादी लहर न भारत की वनेचर ओर अनाय 
जातियों के सब देवताओं में बदिक देवताओं को प्राण- 
समन्वयात्मक प्रतिष्ठा की थी, पुराणों ने ब्रह्मा, विष्णु, महेश तोन ही 
हिन्दू घम॑ देवता प्रधान माने, त्रिमूत्ति के विचार द्वारा इन्हें एक ही 
परमात्मा की उत्पादक, पालक ओर संहारक शक्तव्यों का रूप 
माना । जब ये एक हो शक्ति के रूप है ता इनमें विर:घ की कल्पना केसे हो 
सकती है । हिन्दू धरम में ऐसे अनेक समन्वयवादी पन्थ हुए, जिन्होंने न केवल 
पुराना साम्प्रदायिक विरोध छोड़कर सभी देवताओं की पूजा प्रारम्भ की; 
किन्तु पुराने बेदिक अनुष्ठानों के साथ इसका कोई विरोध नहीं सममका। 
स्मात्त सम्प्रदाय वाले बेदिक विधियों के साथ विष्णु, शिव, दुगां, गणेश 
की भी पूजा करते थे | समुच्चयवादी इस बात पर वल देते थे कि ब्रह्म-प्राप्ति 
के इच्छुक मुम॒क्षु को बादक अनुष्ठान ओर वेदान्त दोनों का ज्ञान होना 
चाहिए। गुप्त युग में सम्राटों ने अश्वमेध आदि बदिक यज्ञों के साथ 
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वैष्णव धर्म के पालन में कोई विरोध नहीं समझा । विभिन्न सम्प्रदायों को 
मिलाने के लिए देवताओं में अभेद ओर तादात्म्य तक स्वीकार +या गया। 
त्रिमूत्ति के विचार से तीनों एथक्‌ शक्तियों के रूप थे किन्तु तादात्म्यवादियों 
के मत में विष्णु और शिव विभिन्‍न थे। हरिहर की मूर्ति इसी विचार का 
मूत्त रूप थी । 
बोद्ध धर्म की क्षीणता और लोप आन्तरिक एवं बाह्य दोनों कारणों से 
हुए | आन्तरिक कारणों में भिक्तुओं की विलासिता, आलस्य, नेतिक अधःपतन 
वाममार्ग और सम्प्रदाय-मेद थे । बाह्य कारणों में राज्याश्रय 
बौद्ध धर्म का लोप का अभाव, हिन्दू धर्म द्वारा उसकी सभी विशेषताओं का 
ओर जन घधम॑ अपना लिया जाना और मुस्लिम आक्रमण थे । ७ वो, ८ वीं 
का हास शती में शवों ने महायान बौद्ध धर्म के संघ और योग 
समाधि के तत्त्व ग्रहण किये, वेष्णवों ने भक्ति और रथ-यात्रा 
मूर्ति-पूजा आदि के तत्त्व ग्रहण किये । बौद्ध श्रमणों का स्थान हिन्दू बेरागियों 
ने ले लिया, बुद्ध को हिन्दुओं ने आठवाँ अवतार मान लिया और इस प्रकार 
शने:-शने: समूचे बौद्ध धर्म को हज़॒म कर डाला। दोनों में कोई अन्तर नहीं 
रहा । १२ वीं शती के अन्त में तुर्कों ने जब्र बौद्ध मठां पर हमला किया तो सत्र 
 भिन्षु तिब्बत भाग गए, उनके भक्त हिन्दू बन गए और उनके उजड़े मठों में 
शेव साधु जम गए। बुद्ध गया का मन्दिर प्रारम्भ में बौद्ध था, बाद में गिरि 
सम्प्रदाय के शेत्रों ने उस पर अधिकार कर लिया । 
जैन धर्म में बोद्ध धर्म की अपेक्षा पुराण-प्रियता, रूढ़ि-प्रेम और कट्टरता 
अधिक थी। अतः इसमें वाममाग-जैसे सम्प्रदाय नहीं विकसित हुए; किन्तु 
यही कट्टरता इसके हास का कारण हुई । इससे वह अपने में समयानुकूल 
परिबतन करने में अपतमथ रहा। वैष्णय शैत्र ध्मं अपने आकपक सिद्वान्तों 
के कारण अधिक लोकप्रिय हुए, दक्षिण के कुछ शेष राजाओं ने जैनों पर 
अत्याचार भो किये | कहा जाता है क प,ण्ड्प राजा सुन्दर ने 5००० जैनों को 
हाथी के पेरां तले कुचलबा दिथा था, मदुरा के महान्‌ मन्दर की दीवारों 
पर इन दृश्यों के चित्र भी उत्कीण है। इन सब कारणों से मैधूर, महरराष्ट्र 
में एक हजार वर्ष तक प्रधान धर्म रहने के बाद इसको महत्ता कम हो गई । 
इस समय जैन धर्म के प्रधान केन्द्र पश्चिमी भारत में गुजरात और राज- 
पूताना हैं । 
बोौद्धघम के लोप और जेनधम के हास से भारत में स्वभावतः पौराणिक 
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हिन्दू धमे और उसके विविध सम्प्रदाय प्रवल हो गए । इनमें वेष्णव और 
शैब मुख्य हैं। इनफे तथा अन्य गौण सम्प्रदायों के ऐतिहासिक विकास की 
संक्षिप्त रूपरेखा ही यहाँ दी जायगी | 


रे रे 

वध्णव पम 
पहले यह बताया जा चुका है कि बेदिक युग में राजा बसु द्वारा 
यज्ञों में पशु-बलि का विरोध करने तथा हरि की उपासना पर बल देने वाली 
लहर के रूप में बेष्णव धर्म का जन्म हुआ, यज्ञों का 
उद्गम विरोध करने में तो यह बोद्धों-जेसे ही थे किन्तु उन्होंने ईश्वर 
ओर आत्मा को अपने धम में कोई स्थान न देकर 
अष्टांगमाग के नेतिक आचरण द्वारा मुक्ति मानी थी, वैष्णवों का उनसे 
मुख्य भेद इस बात पर था कि वे बेदिक ईश्वर की सत्ता में विश्वास रखते 
थे और उसकी भक्ति से मुक्ति मानते थे । भागबत धर्म का उद्धव उप- 
निपदों से प्रारम्भ होने वाली उसी विचार-धारा से हुआ, जिसने बौद्ध 
ओर जेन धम पेदा किये थे। प्रारम्भ में यह घमे यज्ञों तथा 
तपस्या के पुराने साधनों की अपेक्षा भक्ति पूवक हरि की उप,सना पर बल 
देताथा । यज्ञों को वह गोण समझता था और पशु-बलि का विरोध करता 
था । इस तरह यज्ञ-प्रधान पुराने बेदिक धर्म के विरुद्ध यह उतनी उम्र क्रान्ति 
नहीं थी जितनी वेद और ईश्वर में विश्वासन रखने वाले बोद्ध और जैनों की । 
धार्मिक सुधार की इस लहर को वृष्णि वंशी वसुदेव-पुत्र श्रीकृष्ण से 
बहुत अधिक बल मिला । उन्होंने भगवद्‌गीता में नवीन धामिक सुधार के 
सिद्धान्तों का स्पष्ट रूप से प्रतिपादन किया और इस सुधार- 
कृष्ण ओर गीता आन्दोलन को सुनश्चित रूप प्रदान किया। गीता के काल 
के संबन्ध में प्राप्त मतभेद है, कुद्ठ विद्वान तो इसे गुप्त युग 
की कृति मानते हैं किन्तु इसमें संदेह नहीं इसमें विचार बहुत प्राचीन हैं। 
छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में श्रीकृष्ण का रपट उल्लेख होने से बे काफी पुर। ने धर्म- 
संशोधक जान पड़ते हैं। भागवत घमे के विकास की दृष्टि से गीता के दो 
सिद्धान्त उल्लेखनीय हैं, इसके अनुसार मोक्ष के लिए तपस्या ओर वेराग्य 
का मार्ग आवश्यक नहीं, मनुष्य के लिए यह अच्छा नहीं कि वह अपना 
काम-धन्धा छोड़कर मुक्तित के लिए संन्यासी हो जाय, उसका आदश तो 
स्वधर्म-पालन है, उसी में मरना श्रयस्कर हे | दूसरा सिद्धान्त यह दे कि मुक्ति 
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शुष्क नेतिक आवरण में नहीं किन्तु भक्ति में है और इस भक्त्ति-मा्ग में 
जात-पात और स्त्री-पुरुष का कोई भेद नहीं। वेद्क धर्म की मुक्ति केवल 
उच्च वण के पुरुषों को प्राप्त थी क्योंकि बेदाध्ययन ओर वेदिक अनुष्ठानों 
का उन्हें ही अधिकार था, श्री कृष्ण की मुक्तित स्त्री शूद्र सबके लिए थी । 
श्री कष्ण द्वारा प्रतिपादित यह मार्ग पहले उनकी जाति में ओर फिर 
शने:-शने: भ,रत के अन्य हिस्सां में बड़ा लोकप्रिय होने लगा। भक्तों ने 
वसुदेव श्रीकृष्ण को ही भगवान्‌ बनाकर उनकी पूजा शुरू 
भागवत घमम का कर दी | जातक, निद स और पाणिनि के सूत्रां में बासुदेव 
आरम्भिक प्रसार के भक्तों का उल्लेख है । चौथी श० ईं० पू० में मेगस्थनीज 
ने मथुरा में श्रीकृष्ण क्री पूजा का वन क्रिया है । दूसरी 
श० ई० पू० में वेष्णव धर्म इतना प्रेन्‍्न हो चुका था विदेशी जातियाँ भी 
इससे आकबित हो रही थीं। यूनानी राजा अन्तलिखित (एटियाल्किडस) के 
राजदूत तक्षशिला-निवासी हेलियो डोरस ने इस शती में बेसनगर (प्रायीन 
विदिशा) में एक गरुडब्वज (एक स्तम्भ पर गरुड़ को मूर्ति) स्थापित की । यह 
देव-देव वाघुदेव की प्रतिष्ठा में खड़ा किया गयां था, इस पर उत्कीण 
लेख में वह अपने को भागवत, अथवा वेष्णव धर्म का अनुयायी कहता हे। 
सीरिया की एक अनुश्रात के अनुसार दूसरी श० ३० पू० तक आर्मीनिया में 
श्रीकृष्ण की पूजा होने लगो थी । इसी समय के घासुण्डा ओर नानाघाट के 
अभिलेखों में भागवत धम का स्पष्ट उल्लेख हे । 
भागवत धर्म की लहर यज्ञ-प्रधान प्राचीन वेदिक धरम के विरोध में 
शुरू हुईं थी किन्तु इस काल में कटरयंथों वर्ग ने नवीन सम्प्रदाय के प्रधान 
देवता कृष्ण का वेदि6 जिष्णु ओर नारायण से अभेद 
वैदिक धम के साथ स्थापित करके नये धम को अपना लिया | हेलियो डोरस के 
समन्वय गरुड्ध्वज से यह ज्ञात होता है कि यह परिवतन दूसरी 
श० इ० पू० से पहले हो चुका था । यह दोनों के लिए लाभ- 
प्रद था। ब्राह्मणों ने इस लोकप्रिय धरम को अपनाकर बौद्ध धम के प्रति लोगों 
का आकष ण॒ कम कर दिया ओर भागवतों का इससे नई प्रतिष्ठा ओर गोरव 
मिले । शिशुपाल ने महाभारत में कृष्ण के विरुद्ध जो विप-बमन किया है, 
उससे स्पष्ट है कि कुड कहर-पंथयां को श्रीकृष्ण को देवता वनाना पसन्द 
नहीं था, कि तु अन्त में उन्हें भो यह परिवतेन म.नना पड़ा और वैष्णत्र 
मत ने हिन्दू धम को बिलकुल नया रूप दे दिया। 
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दूसरी शती ई० पू० में शने:-शने: वैष्णव धर्म और कृष्ण-चरित्र में 
नए तत्त्व जुड़ने शुरू हुए । इनमें अब्रतार-कल्पना, पांचरात्र-पद्धति, कृष्ण 
की बाल-गोपाल, गोपियों और राधा के साथ लीलाओं की 
वैष्णव धमं के कहानियाँ प्रधान हैं । अवतारों की कल्पना पुरानी थी किन्तु 
नये तत्व... गुप्त युग में शने:-शने: इसका पूरा विकास हुआ, पाँचवीं शती 
है० पू० तक कष्ण ओर राम मनुष्य थे, दूसरी श० ई० पू० में 
वे देवता बने, धीरे-धीरे अवतारों की संख्या बढ़ने लगी । पहले छ: थी, बाद में 
दस हुई, इसमें बुद्ध को भी सम्मिलित कर लिया गया था और अन्त में जेनों 
के प्रथम तीथे क्र ऋषभदेव आदि को समाविष्ट करके यह २४ तक पहुँच गई । 
पांचरात्र पद्धति में वासुदेव की पूजा चार रूपों में ( चतुब्यूह ) के साथ होती 
थी । इसके विस्तृत प्रतिपादन के लिए ६००-८०० ई० के बीच में अनुश्र ति के 
अनुसार १०८ पांचरात्र सहिताएं बनीं। इनमें काफी तान्त्रिक प्रभाव हे ओर 
ये विष्णु की शक्ति पर अधिक बल देती हैं। 
किन्तु वेष्णव धम्म में 'पांचरात्र” के स्थान पर धीरे-धीरे श्रीकृष्ण की 
लीलाओं को प्रधानता मिलने लगी, मध्ययुग में वेष्णव धम का प्रधान अंग 
यही बन गईं । महाभारत में इन लीलाओं का कोई वणन 
कृः्ण-लोल।ए.. नहीं; किन्तु भक्तां की भावना के अनुसार पुराणकार इन्हें 
कृष्ण-चरित्र में जोड़ते चले गए । सर्वप्रथम ईसा की पहली 
शतियाँ में पश्चिमी भारत के आभीर श'ण्सकां के समय कृष्ण की गोपाल बाल 
के रूप में क्रीड़ाओं का वणन लोकप्रिय हुआ ओर उसके बाद गोपियाँ आई । 
सातवीं से नवीं शती के मध्य में विरचित भागवत पुराण में श्रीकृष्ण की 
इन लीलाओं का भक्तिप्रधान प्रतिपादन हे । किन्तु उस समय तक राधा की 
कल्पना का विकास नहीं हुआ था, भागवत में उसका कोई उल्लेख नहीं है। 
किन्तु १२ वीं शती के अन्त तक राधा-क्रष्णु-चरित्र का अभिन्न अंग बन गई । 
इस शती के अन्त में जयदेव ने राधा-कृष्ण की केलियों का सरस वर्णन किया 
ओर निम्बाक ने दाशनिक ओर धार्मिक दृष्टि से राधा-कृष्ण की उपासना को 
उद्चतम स्थान दिया। 
मध्य युग में वेष्णत्र धरम के विकास में दक्षिण भारत ने प्रधान भाग 
लिया । भागवत पुराण के अनुसार भक्ति दक्षिण देश में पेदा हुईं थीं। पाँचवीं 
दक्षिण भारा से बारहवीं शती के बीच में वहाँ प्रगाढ़ भक्तिरस. की 
के आचाय मन्दाकिनी बहाने वाले आलवार”!ः नामक वैष्णव 
सन्‍त हुए । इनके गीत आज्ञ तक वहाँ बेष्णब वेद समझे जाते हैं। 
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भागवत पुराण भी दक्षिण में लिखा गया माना जाता है। आठवीं- 
नवीं शती में वेष्णुव भक्ति-आन्दोलन को दो ओर से भयकर खतरा 
पैदा हुआ | एक ओर कुमारिल भट्ट ने बेदिक कमेकाण्ड को ही मुक्ति का मांगे 
मानते हुए उसके पुनः प्रतिष्ठापन का आन्दोलन चलाया; दूसरी ओर शंकरा- 
चाय ने अद्वेतवाद की स्थापना करके दाशनिक दृष्टि से भक्ति-सिद्धान्त के मूल 
पर ही कुठाराघात किया । भक्ति में भगवान्‌ ओर भक्त की प्रथक्‌ सत्ता 
आवश्यक हे, जब सभी कुछ ब्रह्म है तो भक्तित की कोई आवश्यकता ही नहीं 
रहती । शंकराचाय के अगाघ पाण्डित्य, असाधारण प्रतिभा, अद्गत शास्त्रा्थ- 
सामथ्य ओर विलक्षण व्यक्तित्व से यह सिद्धान्त लगभग सबेमान्य हो 
चला, किन्तु वष्ण॒वों ने शीघ्र ही अपने भक्ति-सिद्धान्त को सुदृढ़ दाशनिक 
आधार पर स्थापित फिया । यह कारये 'आचार्या' द्वारा हुआ। पहले आचाये 
नाथमुनि १० वीं शती के अन्त या ११ वीं शती के प्रारम्भ में हुए, इनका 
प्रधान काय न केवल श्रीवेष्णवों का संगठन, आलवारों के गीतों का संग्रह 
तथा उन्हं द्रबिड़ रागों में वद्ध करना ओर मन्दिरों में उनका गायन कराना 
था किन्तु बेष्णव-सिद्धान्तों की दाशेनिक व्याख्या भी थी । इनके उत्तराधि 
कारियां में यामुनाचाय ओर रामानुजाचाय (११०० ३० ) थे। रामानुज ने 
शंकर के अद्वेतबाद के विरोध में विशिष्टक्नेतवाद को स्थापना की। इसके 
अनुसार ओखल सदूर,णों के भण्डार एक इश्वर के जीव और जगत्‌ दो प्रकार 
का विशेषण हैं। शंकर के अद्वित में जीव-अह्म में अभिन्नता होने के कारण भक्ति 
के लिए कोई स्थान न था, रामानुज की दाशनिक पद्धति में उसे ब्रह्म का 
विशेषण मानते हुए भी उससे पएथक्‌ माना गया था, अतः इसमें भक्ति संभव 
थी। किन्तु रामानुज की भक्ति उपनिषद्‌-प्रतिपादित ध्यान और उपासना पर 
बल देती थी, उसमें गोपाल कृष्ण की लीलाओं का कोई स्थान न था । 
रामानुज के बाद के आचार्यों में आनन्दतीथ या माध्व ( १३ वीं ) 
ओर निम्बाक उल्लेखनीय हैं। माथ्व न जीव को ब्रह्म से बिलकुल भिन्न माना 
ओर अब तक भागवतों की पूजा में बासु>े तर के चतुब्यू ह' की जो पूजा चली 
आती थी, उसक स्थान पर विष्णु को ही उपास्य माना है । इस दृष्टि से यह 
वष्णव धर्म का सच्चा संरथापक' कहा जा सकता है । १२ वीं शती के अन्त 
में निम्बाक ने उत्तर भारत में गोपियां और राधा से बिरे श्रीकृष्ण की पूजा 
लाई | तेज्ञग ब्राह्मण हाते हुए भी उत्हांने वृन्द्रावन को अपने धम्म-प्रचारों 
का केन्द्र बनाया । गोपयों और राधा पर पहले किसी आचार्य न बल नह 
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दिया था । निम्बाक का यद्द मत उत्तरी भारत में बड़ा लोकप्रिय हुआ, चेतन्य 
आदि आचार्या के प्रचार से इसे बड़ा वल मिला ओर उत्तर भारत में अनेक 
भेदों के साथ वतेमान समय में वेष्णब धम का प्रधान रूप यही हे । 
शैव धम 
वैयक्तिक ईश्वर के रूप में शिव का पहला स्पष्ट उल्लेख 'श्वताश्ब॒तर' 
उपनिषद्‌ में हे, बाद में अथवशिरस' उपनिषद्‌ में इसका प्रतिपादन किया 
गया । दूसरी श० इ० पू० में शंवपन्थ के प्रचलन की सूचना 
उद्गम पतंजलि के महाभाष्य से मिलती हे | महाभारत के नारायणीय 
प्रकरण में उमापति शिव को इस सम्प्रदाय के ग्रन्थ प्रकट 
करने का श्रेय ( अध्याय २३ ) दिया गया हे, उस समय तक शिव मानव 
था, देवता नहीं बना था। वायु और लिगपुराण (अध्याय २३) की कथाओं के 
अनुसार, जब वासुदेव श्रीकृष्ण ने जन्म लिया, उसी समय कायावधन 
( करवन, बड़ीदा ) में शिव ने नकुलीश के रूप में जन्म लिया । शेव 
सम्प्रदाय का प्रारम्भिक नाम लाकुल, पाशुपत या माहेश्वर हे। विदेशी 
जातियाँ भागवत धर्म की भाँति शेष धरम से भी आकर्षित हुई। कुशाण राजा 
विम कप्स ( ३०-७७ ई० ) ने शेंब धम अंगीकार किया । उसके कुछ सिक्तों के 
उल्टी तरफ ननन्‍्दी पर भुके त्रिशुलधारी शिव की मूत्ति है। अनेक आधुनिक 
विद्वान इसे शेव धम के संस्थापक नकुलीश की प्रतिमा मानते हैं। किन्तु शीघ्र 
ही शिव की मानव-मूर्ति के स्थान पर लिंग को पूजा शुरू हो गई । 
छठी श० ईं० के अन्त तक शैव धर्म का पर्याप्त विकास और विस्तार 
हो चुका था। शेव भारत के दक्षिण छोर तक फेल चुके थे, अनाम और 
कम्बोडिया का प्रधान धर्म यही था । शैव सम्प्रदायों में 
(क) पाशुपत शेव दीक्षित न होने पर भी शशांक, हथवबधन जेसे सम्राट, 
सम्प्रदाया कालिदास, भवभूति-जेसे कवि, सुबन्धु, बाणभट्ट-जेसे गय्य- 
लेखक शिव के उपासक थे। इसमें अनेक सम्प्रदाय बने । 
सातवीं शती ईं० में इनमें पाशुपत सम्प्रदाय सबसे अधिक प्रबल था। युआन 
च्वांग को इसके अनुयायी लोचिस्तान तक मिले थे, बन।रस पशुपातों का गढ़ 
था, यहाँ १०० फीट से कुछ कम ऊँची महेश्वर को ताम्र-मूति थी। सर्वत्र 
मन्दिरों में इसकी पूजा बड़ी धूम-धाम से होती थी । पाशुपतों के सम्प्रदाय में 
सिद्धि और ज्ञान-प्राप्ति के लिए साधुओं को जिन बातों का पालन करता 
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पड़ता था, उनमें कुड्ध ये थीं--(१) शरीर पर भरप रमाना ओर भस्म में 
लोटना, (२) गले तथा होठों को चोड़ा करके 'हा हा? की ध्वनि करना, (३) सब 
लोगों ढ्वारा निन्दित ठहराये काये करना ताकि साधक कत्तेंव्य-अकत्तेव्य के 
बिवेक से ऊपर उठ सके । 


इन शैव सम्प्रदायों के सिद्धान्त पाशुपतों से अधिक उम्र थे । इनकी 
प्रधान विशेषताएं निम्न थीं--(१) नरमुण्ड या कपाल में भोजन करना, 
(ख) कापालिक. (२) मृत व्यक्ति की भस्म को शरीर पर रमाना, (३) भस्म- 
और कालमुख भक्तण, (४) हाथ में त्रिशूल दण्ड रखना, (५) मदिरा का 
पात्र पास रखना (६) उसी में अवस्थित महेश्वर की पूजा करना । 
किन्तु शेव! सम्प्रदाय के सिद्धान्त और आचार कापालिकों से अधिक 
सौम्य और तक-संगत ये । यह प्रात:साय॑ सन्ध्याकाल में शिव की भक्ति ओर 
उपासना पवित्र मंत्रों के जप, प्राणायाम, धारणा, ध्यान, 
(ग) शैव सम्प्रदाय समाधि तथा विभिन्‍न प्रकार के लिगों की पूत्रा पर बल देता 
था। नवीं, दसवीं शती में काश्मीर में शेव धम के सम्प्रदायों 
का उच्चतस विकास हुआ । इनके आध्यात्मिक विचारों में मोलिकता ओर 
धार्मिक आचार-व्यवहार में उदारता थी । इनमें उपयु कत सम्प्रदायों की वाम- 
मार्गी प्रवृत्तियों का कभी प्राधान्य नहीं हुआ । काश्मीर के इस उदार शेव धर्म 
का कारण शंकराचाय का प्रभाव समभा जाता है । 
शव साहित्य 
वायु, लिंग और कूम पुराणों के अतिरिक्त शैव, ईश्वरबाद का 
गमों में विस्तार से प्रतिपादन किया गया हे। आगम अटठाइस, है किन्तु 
प्रत्येक के साथ अनेक उपागम जुड़े हुए ह और इनकी कु 
(क) श्रागम संख्या १६८ है, ये ७वीं श० इ० से पहले बन चुके थे। इनमें 
प्रतिपादित शेव धर्म आगम'” 'शेव धम” कहलाता हे, यह 
हेतवादी है। नदीं शी में शंकर ने अद्वेतवाद का प्रचार किया और काश्मीर 
के शेवधर्म ने द्वेतवादी आगमों का स्थान अद्वैतवाद को प्रदान किया । 
पल्‍लब (छठी श० इ० से) तथा चोल सक्राटां (१०वीं श०) के संरक्षण 
से द्रविड़ देश में शेत्र धर्म का बड़ा उत्कप हुआ। संग्रह के रूप में शव धम- 
(3) ठामिल सम्बन्धी विशाल तामिल साहित्य का निर्माण हुआ । वष्णवा 
साहित्य. के आलबवार सन्तों की भाँति नायन्मार नामक शेव संत 
थे | पहले तीन संग्रदों के रचयिता प्रसिद्ध सन्त "ज्ञान सम्बन्ध! 
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सम्भवतः सातबीं शती में हुए। तामिल पुराण 'पेरिया पुराण” सहित 
उपयु कत ११ संग्रह तामिल शेर धर्म का आधार हैं । इनमें पहले सात 
संग्रहों देबारम! में अपार, सुन्दर ओर ज्ञान सम्बन्धी रचनाओं का संग्रह 
है, उनकी प्रतिष्ठा वेदों के तुल्य है । इनकी दाशनिक विचार-धारा आगमों 
से मिलती-जुलती हे । 


१३वीं, १४वीं शतियों में तामिल शेव धम में नवीन साहित्य का 
विकास हुआ, इसे शेव सिद्धान्त कहते हैं। अथ आगमों का स्थान १४ 
शव सिद्धां। सिद्धान्त शास्त्रों ने ले लिया । 
शेवों का एक महत्त्वपूण सम्प्रदाय वीर शेव है। इसका संस्थापक 
११६० ई० में कलचूरीराजा विज्जल से राज-गद्दी छीनने वाला उसका प्रधान 
मन्त्री बासव था । कनाटक ओर महाराष्ट्र से बौद्ध ओर जेन 
घोर शव या धम समाप्त करने का श्रेय इसी को है । यह सम्प्रदाय आत्म- 
लिंगायत सम्प्रदाय सम्बन्धी नेतिकता और पवित्रता पर बहुत बल देता था। 
इसकी विशेषता कट्टर दिन्दू धर्म के सिद्धान्तों का विरोध है। 
थे बेद की प्रामाशिकृता ओर पुनजेन्म में विश्वास नहीं रखते, बाल-विवाह- 
विरोध तथा विधवा-पुनविवाह का समर्थन करते है” ब्राह्मणों के प्रति तीत्र 
घृणा रखते हैं । 
मध्य युग में महाराष्ट्र तथा दक्षिण में राष्ट्रकूट और चोल राजाओं के 
संरक्षण से शेव धर्म बड़ा लोकप्रिय हुआ । इसी समय इलोरा ९ वेरूक ) के 
जगत्‌-प्रसिद्ध कलाश ओर तड्जोर के विशाल शव-मन्दिरों का निर्माण 
हुआ । 


अन्य सम्प्रदाय 


वेष्णब और शेब धर्म के अतिरिक्त शक्ति, गणपति, स्कन्द या कार्तिकेय, 

रः एः में इनमें 

ब्रह्मा और सूय की पूजा भी हिन्दू धर्म में सातवाहन युग से चली । इनमें 
शाक्त सम्प्रदाय विशेष रूप से उल्लेखनीय हे । पहले यह बतलाया जा चुका 
है कि बैदिक युग में स्त्री तत्त्व की उपासना नहीं थी। भीष्म पव के तेइसवें 
अध्याय में पहली बार दुगा की स्तुति मिलती है । गुप्त युग में शिव की शक्ति 
को अधिक प्रधानता मिली है। शक्ति के उपासकों ने शरीर में षट्चक्र माने, 
“दविंम, हुम, फद? आदि मन्त्रों से तथा युग से अज्ञोकिक सिद्धियों की प्राप्ति, 
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यन्‍्त्रों की शक्ति ओर मुद्राओं” में विश्वास किया, देवी को प्रसन्न करने के 
लिए पशु तथा नर-बलियों की पद्धति प्रचलित हुईं, युआन च्वांग को सातवीं 
शती में एक बार डाकुओं ने कन्नोज के पःस बलि न देने के लिए पकड़ लिया 
था । बौद्ध धर्म की भाँति, मध्य युग में इसमें भी तन्त्रिक प्रभाव प्रबल हुआ । 
पों हक ९ «०५ 
मुसलमानों के आने के बाद हिन्दू धम में भक्ति ओर सुधार की भी 
लहरें चलीं, उनका वणन १२ वें अध्याय में किया जायगा | 


सातवाँ अध्याय 
दर्शन 

दर्शन संभवत: भारतीय संस्कृति की समुज्ज्वलतम कृति हैं भारतवष 
विचार-प्रधान देश है । बेदिक युग से आध्यात्मिक और पारलोकिक प्रश्न 
भारतीयों को बेचेन करते रहे हैं ओर उनका हल ढूँ ढ़ने वाली अध्यात्म विद्या 
को सब शास्त्रों में श्रेष्ठ माना जाता है। अतः इसके विकास में हज़ारों वष 
से हमारे देश के सर्वोत्तम विचारक लगे रहे है।यही करण हे कि तत्त्व-चिन्ता 
की ऊँची-ऊँची उड़ान तथा विचारों की सुक्ष्मता और गंभीरता में वहुत कम देश 
उसकी तुलना कर सकते हैं। अन्य देशों के दशन की अपेन्ञा भारतीय तत्त्व- 
ज्ञान की कई विशेषताएं हैं। चीन के अतिरिक्त क्िसी अन्य देश में दाशनिक 
विचार की तीन हज़ार बप लम्बी और अविनिछन्न परम्परा नहीं हे । पश्चिम 
में यह केवल फिलासफी या विद्या का अनुराग-मात्र है, पण्डितों के मनोविनोद 
या बुयि-विलास की वस्तु हे । किन्तु भारत में इसका जीवन के साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध है । इसका उद्देश्य आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक तापों 
से संतप्त मानवता के क्लेशों की निवृत्ति है । यूरोप में दशन और धम 
प्रथक-प्रथक्‌ हैं। दशन बुर्या का विपय है, उसका उद्द श्य सत्य की खोज है 
धम श्रद्धा और विश्वास की वस्तु हे किन्तु हमारे देश में धर्म ओर नतिकता 
की आधार-शिला दशन हे । वह हमारे समूचे आचार-व्यवहार का परिचालक 

ओर माग-दशक हे । 
भारतीय दशन के विकास को चार प्रधान कालों में बाँटा जा सकता 
हे--(१) आविभाव काल (६०० ई० पू०) तक (२) सूत्र काल ( ६०० ई० पू० 
से पहली श० इ० ) (३) भाष्य काल ( पहली से १४ वों शती 
दार्शनिक विकास तक ) (४) बृत्ति काल (१६ वीं शती से बतेमान समय तक) 
के चार युग पहले काल को हम भारतीय दशन का उपा काल कह सकते 
। इस समय में इसके प्रायः सभी मूलभूत विचारों का 
उदय हुआ। बाद में प्रथक्‌ रूप में विकसित होने वाले छहों दशंनों का बीजा- 
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रोपण इस काल की घटना है । जिस प्रकार एक ही वट-मूल विकसित होने पर 
नाना शाखाओं-प्रशाखाओं में जिभक्त हो जाता है, वेसे ही मूल वेदों तथा 
उपनिषदों के विचारों से बाद में नाना सम्प्रदाय जिकसित हुए। भारतीय तत्त्व- 
चिन्तन तो ऋग्वेद से ही आरम्भ हो गया, उसमें दर्शन के इस सनातन प्रश्नों 
के अस्फुर उत्तर हैं कि यह विश्व केसे पेदा हुआ, इसे पेदा करने वाला कोन 
है, इसके पेदा होने से पहले क्या था। नासदीय सूक्त ( ऋ० १०/११६ ) में 
इनका स्पष्ट उल्लेख है। पूव बेदिक युग में तक्त्ब्-चिन्ता की प्रवृत्ति याज्ञिक 
कमकार्ड के बोक से दबी रही, किन्तु उत्तर बेदिक युग में यज्ञों के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया होने पर इसकी लहर पुनः प्रतवल हुई। मनुष्य क्या हे? कहाँ से 
आया ? मर कर कहाँ जायगा ? सृष्टि का क्या प्रयोजन हे। इस प्रकार के 
प्रश्नों से आय विचारक अधीर हो उठे । उपानिपदों से ज्ञात होता है कि अ्रनेक 
सम्रद्ध परिवारों के कुलीन युवक घए-बार छोड़कर विभिन्न ऋषि-मुनियों के 
आश्रमों में जाकर इन प्रश्नों का उत्तर खोजा करते थे । इनमें प्रधान रूप से 
इसी प्रकार के संवाद और कथाएं हैं। नचिकेता, मेत्रेयी, सत्यकाम, जावाल, 
पिप्पलाद की कहानियाँ उस समय के तत्त्वान्वेषण पर सुन्दर प्रकाश 
डालती हैं । उस समय तक मारतीय दशंन की मूलभूत मान्यताओं, पंचभूत, 
पंचेन्द्रिया, आत्मा और शरीर की प्रथरूता, आत्मा की अमरता, सर्वोच्ि, 
सबृव्यापक सत्ता या ब्रह्म, उसके स्वरूप, सष्टि-विकास की प्रक्रिया, सत्व, 
रज, तम के तीन गुणों, कमंवाद, पुनजन्म, संसार की क्षणभंगुरता और 
नश्वरता के सिद्धान्तों का जन्म हो चुका था । किन्तु प्रथक्‌ दाशेनिक सम््रदायों 
का विकास नहीं हुआ था। उपनिषदों में सभी प्रकार के दाशनिक विचारों 
की ऊँची-से-ऊँची उड़ानें हैं, कठोपतिपद्‌ में एक साथ सांख्य ओर वेदान्त का 
प्रतिपादन है । तेत्तिरीय तथा बृहदारण्यक में वेदान्ती ब्रह्म का उल्लेख है किन्तु 
इनका कहीं भी क्रमबद्ध या व्यवस्थित विवेचन नहीं किया गया । 
सूत्र काल में दाशनिक विचारों को शड्भलाबद्ध किया जाने लगा। 
उपनिपदों में तत्त्व-चिन्तन की आरम्भिक उड़ान हैं, दशनों में व्यवस्थित 
विवेचन कपिल, ( ६००-पहली श० इ० ) कणाद गौतम, को 
सूत्र काल सांख्य, वेशेपक, न्याय का रचांयेता समझना ठीक नहीं; 
उन्होंने केवल पहले से चले आन वाले विचारों को सूत्रबद्ध 
किया। पिछले अध्याय में इन्हें यह नया रूप देने का कारण स्पष्ट किया, जा 
चुका है । छठी श० इ० पू० में भारत में एक जबरदस्त घर्मिक और बोद्धिक 
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क्रान्ति हुई थी। बौद्ध, जैन और चावाक विचारकों ने जब प्राचीन विचार 
की रूढ़ियों पर खरी-खरी और सीधी-सीबी चोटें का, तब शझुलाबद्ध दाश- 
निक विचारों की आवश्यकता अनुभव हुई और छः दशेनों ने जन्म लिया । 
कीटिल्य के समय तक (४ थी० इ० पू० का अन्तिम भाग ) केवल तीन दर्शन 
थे--सांख्य, योग और चावाक । पिछले मोये युग या आरम्भमिक सातवाहन 
युग में पहली श० ई० तक वत्तमान रूप में मिलने वाले बेशेपिक, सांख्ययोग, 
पूब मीमांसा और उत्तर मीमांसा ( वेदान्त ) सूत्रवद्ध हुए । 
दाशेनिक विकास का तीसरा युग भाष्य काल है। इसे यदि दर्शन का 
स्वण युग कहा जाय तो अत्युक्ति न होगी। इसी युग में नागाजुन और 
शंकर-जेसे दाशनिक पैदा हुए जिनकी टक्कर के दूसरे देशों 
भाष्य काल. ने दाशनिक बहुत कम पेदा किये हैं। इस काल में विभिन्न 
सम्प्रदायों के दाशेनिकों में परस्पर खब टक्कर या घात- 
प्रतिघात चलता रहा । इसने दशन के विकास में बड़ी सहायता दी। प्रत्येक 
दृशन को विपक्षियों द्वारा उठाये आक्षेपां का उत्तर तथा नई समस्याओं का 
समाधान करना पड़ता था। यह काय भाष्यकारों ने किया। ये स्व॒तन्त्र ग्रन्थ 
लिखने के स्थान पर पुराने दशन या भाष्य की टीका द्वारा इसे सफलतापूवेक 
करते रहे । इसमें ये न केवल आक्षेपां का समाधान करते किन्तु नवीन 
सिद्धान्तों का भी प्रतिपादन करते थ । शंकर का अद्वेत इसी प्रकार का सिद्धांत 
है। हम अपने दशनों के तत्त्वों को एतिहासिक दृष्टि से उनका क्रम-विकास 
देखे बिना नहीं समझ सकते । उदाहरणाथ न्याय दशन का विकास बौद्ध दर्शन 
के साथ जुड़ा हुआ दे । न्याय का सर्वप्रथम भाष्यकार वात्स्यायन नागाजु न 
आदि अनेक आरंभिक बौद्ध दाशेनिकों का खण्डन करता है, उसके उत्तर 
में दिडानाग ने प्रमाण-समुच्चय” लिखा, इसके जवाब में प्रसिद्ध नेयायिक 
उद्योतकर ने वात्स्यायन भाष्य! पर "न्याय वातिकः की रचना की, इसका 
खण्डन बोद्ध दाशनिक धर्मकीत्ति ने 'प्रमाण वार्तिकः में किया, अन्त में इसके 
उत्तर में वाचस्पति मिश्र की 'तात्यय' टीका लिखी गई | भाष्य युग में इस 
प्रकार के घात-प्रतिघात से भारतीय दार्शनिक तत्त्व-चन्तन की जिस ऊँचाई 
तक पहुँचे, आधुनिक विचार-धारा उससे आगे नहीं बढ़ सक्की । भाष्य युग 
दो प्रधान भागों में बैंटा हे--पहली से ८वों शती तक इस काल ने नागाजु न, 
वसुबन्धु, असंग, धमंकीति ओर शहझ्डर-जैसे दिग्गज दाशनिक पेदा किये । 
भारतीय दशन में मोलिकता और नवीनता बनी रही । किन्तु इसके बाद से 
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१६ वीं शती तक भाष्यकारों ने प्रधान रूप से वेदान्त की विभिन्न व्याख्याओं 
पर बल दिया, मोलिक विचार बहुत-कुछ समाप्त हो गया। तीसरे वृत्ति युग 
में मुख्य रूप से भाष्यों का अथ स्पष्ट करने के लिए विभिन्न टीकाएं लिखी 
जाती रहीं । 
भारतीय दर्शन को श्रधान रूप से दो भागों में बाँटा जाता हे, (१) 
नास्तिक दर्शन, (२) आर्तिक दर्शन । नास्तिक दर्शन वेद की प्रामाणिकता 
ओर इश्वर में विश्वास नहीं रबते । इनमें तीन प्रधान हैं--चावाक, जैन 
ओर बोद्ध । आस्तिक दशन छ: है--पूव मीमासा, उत्तरमीमांसा, सांख्य, योग, 
न्याय और वेशेषिक । 
नास्तिक दशंन 
चावाक दर्शन बिलकुल भौतिकवादी और प्रत्यक्ष में विश्वास करने 
वाला हे । इसके मत में ईश्वर, परलोक, आत्मा, स्व॒रग, नरक की कोई सत्ता 
नहीं । इसका प्रधान सिद्धान्त है--खाओ; पियो, मोज 
(१) चार्वाक उड़ाओ,” “जब तक जियो, सुख से जियो, ऋण ले कर भी 
घी पियो, क्योंकि शरीर के भस्म हो जाने पर जीव लौटकर 
नहीं आता? अध्यात्मबाद निरा ढकोसला है, जगत में आंखों से दिखाई देने 
वाले, भूमि, जल, अग्नि और वायु चार ही तत्त्व हैं, इनके संयोग से 
स्वभाववश चेतना ओर बुद्धि की उत्पत्ति होती है । जीवन का लक्ष्य भोग 
ओर द्रव्य-प्राप्रि है । मृत्यु के बाद सब चीजों का अन्त हो जाता है। ऐहिक 
सुखवाद पर बल दने के कारण इसका नाम चावांक (चारु-वाक ८ सुन्दर वाणी) 
तथा लोकायत (ल्ञोक में विस्तीणे) है । इसके प्रंवत्तक वृहरपति नामक ऋषि 
थे | इनका मूल ग्रन्थ तो लुप्त हो चुका है, किन्तु उसके प सूत्र पिछले म्रन्थों 
में उपलब्ध होते हैं । 
चावाक दर्शन सम्भवतः श्रुति-काल के अन्त में बढ़ते हुए यज्ञानुप्लान, 
तपश्चरण ओर पारलोकिकता के विरुद्ध प्रतिक्रिया थी । 
जेन धर्म प्रारम्भ में आचार-प्रधान था, बाद में उस में दाशनिक 
सिद्धान्तों का विकास हुआ | उमाध्वाति ओर कुन्दकुन्दाचार्य ( पहली श० 
ईं० ) जैन दर्शन की नींव डालने वाले थे। छठी से नवम 
(२) जन शताब्दी का काल जैन दशन का स्वण युग है । इस समय 
सिद्धसेन दिवाकर ( पांचवीं श० ई० ) समन्‍्तभद्र ( सातवीं 
श० ई०) दरिभद्र (आठवों श०) भट्ट अकलंक (आठवीं श०) ओर विद्यानन्द्‌ 
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( नवी श०) हुए । परवर्त्ती दाशनिकों में हेमचन्द ( १०८८-११७४२ डै० ) 
मल्लिसेश सरी ( १२६२ ई० ) और गणरत्न ( १४०६ ३० ) उल्लेखनोय हैं । 

जैन दश्शन प्रत्यक्ष, अनुमान ओर शब्द तीन प्रमाण मानता है । इसका 
प्रधान सिद्धान्त स्याद्वाद! है। इसके अनुसार प्रत्येक वस्तु अनन्त: धमोत्मक 
है, इन सबका ज्ञान तो उसी व्यक्ति को हो सकता है, जिसने केबल्य (मुक्ति) 
प्राप्त कर लिया हो, साधारण व्यक्ति उसके अंश-मात्र को ही जान सकते हैं । 
अतः हमारा ज्ञान सीमत और सापेक्ष्य है। इसे प्रकट करने के लिए प्रत्येक 
ज्ञान के साथ शुरू में स्यात्‌ (संभवत:) शब्द जोड़ना चाहिए । इसी को स्याद्वाद 
या अनेकान्तवाद कहते हैं। जेन धर्म अनेक द्वव्यों की सत्ता में विश्वास रखने 
से बहुत्ववादी वास्तववाद (?]प्रा'9)। 8500 २९४७।४॥7) का पोपक हे | ज॑न 
दशन में मोक्त के तीन साधन हैं--(१) सम्यक्‌ दशन (श्रद्धा) (*) पम्यक्‌ 
ज्ञान (३) सम्यक्‌ चरित्र । चांरत्र की शुद्ध के ।लए अहिंसा, सत्य, अस्तेय 
ब्रह्मचयें ओर अपरिग्रह का पालन आवश्यक है । जेनी कमंफलदाता इश्वर की 
सत्ता नहीं मानते | 


भगवान बुद्ध ने सामान्यतः दाशंनिक समस्याओं की उपेक्षा की थी, 

किन्तु बाद में उनके अनुयायियां ने दशन की बड़ी सूक्ष्म विवेचना की। 

बुद्ध की शिक्षाओं के मूल में प्रधानतः दो दाशेनिक सिद्धान्त 

(३) बीद्ध दर्शन थे । (१) संघातवाद (२) सन्‍्तानवाद | पहले सिद्धान्त का 

आशय यह था कि आत्मा की कोइ प्रथक्‌ सत्ता नहीं, वह 

शरीर और मानसिक प्रवृत्तियां का समुच्चय-(संघात) मात्र हे । सन्‍्तानवाद 

का तात्पय है कि आत्मा तथा जगत्‌ अनित्य है, यह प्रतिक्षण बदलता रहता 

है। जिस प्रकार नदी का प्रवाह प्रतिक्षण बदलने पर भी वही प्रतीत द्वोता हे, 

दीपक की लौ परिवर्तित होते हुए भी उसी तरह जान पड़ती है, वेसे ही 

आत्मा और जगत्‌ क्षणिक होने पर भी प्रवाह (संतान) रूप से बने रहने के 
कारण स्थायी प्रतीत होते हैं। 

बौद्ध दर्शन को चार सम्प्रदायों में बाँठा जाता है--(१) वेभाषिक 

(२) सौत्रान्तिक (३) योगाचार (५) माध्यमिक | इनका प्रधान मतभेद सत्ता 

के सम्बन्ध में है । वेभाषिकों के मत में बाह्य एवं भीतरी (मानस) जगत्‌ से 

सम्बन्ध रखने वाले सभी पदाथे वास्तविक हैं। इसीलिर इसका नाम 'सवो- 

स्तिवाद' भी हे । सोत्रान्तिक बाह्य पदार्थों को अनुमान द्वारा ही सत्य स्वीकार 

करते हैं । योगाचार विज्ञान अथवा चित्त को द्वी एक-मात्र सत्य मानता है, 
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इसलिए बिज्ञानवादी भी कहलाता है । माध्यमिक के मत में जगत्‌ के समस्त 
पदार्थे शून्य रूप हैं, अतः इसका नाम शून्यवाद भी है। 

बोद्धों के दाशनिक सम्प्रदायों का विशाल साहित्य प्रायः लुप्त हो चुका 
है। अब इसका चीनी और तिब्बती अनुवादों से पुनरुद्धार हो रहा हे । 
बेभाषिक सम्प्रदाय के सिद्धान्तों की जानकारी वसुबन्धु के 'अभिधर्म कोष” से 
मिलती है। पसुबन्धु को कुछ ऐतिहासिक समुद्रगुप्त (३३:-३७५ ई०) का 
तथा कुछ बालादित्य का गुरू मानते हैं। अत: उसका समय चोथी या पाँचवों 
शती है। ये पेशावरवासी ब्राह्मण थे, पहले वेभापिक या सबास्तिवादी, थे, 
बाद में अपने बड़े भाई असंग के संग ओर उपदेश से विज्ञानवादी बने । 
विज्ञानवाद के संस्थापक अभिसमयालंकार' ओर 'भमध्यान्त विभाग? के प्रणेता 
आये मेत्रेय थे । (तीसरी श०) किन्तु इसका प्रसार असंग ओर वसुबन्धु ने 
किया | असंग ने 'बोधिसत्व भूमि! ओर 'महायान सूत्रालंकार' लिखे तथा वसुबंधु 
ने गाया-संप्रह” ओर “अभिधमंकोप' । इस सम्प्रदाय के अन्य दो प्रसिद्ध आचायें 
दिडनाग और धर्मकीतिं है । दिडःनाग वसुबन्धु के शिष्य ओर 'प्रमाण-समु- 
रूचय! के प्रणेता थे, घर्मकी्ति (५४वीं श०) ने “माण वातिकः में विज्ञानबाद 
का प्रतिपादन तथा बौद्ध न्याय पर अन्य नेयायिकों के आक्तेषों का निराकरण 
किया है । माध्यमिक मत के प्रवर्तेक नागाजुन (दूसरी श० ३०) तथा अन्य 
प्रसिद्ध आचाय आयेदेव (तीसरी श० ३०) स्थबिर बुद्धि पालित (पॉचवीं श०) 
चन्द्रकीर्ति (६वीं श>) ओर शान्‍्तरक्षित (प्वीं श०) थे। नागाजुन की 
कृतियाँ माध्यमिक सूत्र', 'धर्म-संत्रह” ओर “अशुद्धलेख' हैं। आयदेव का चतुः 
शतक अनुपम दाशनिक रचना हे। शान्तरत्षित का सर्वोत्तम ग्रन्थ तत्त्व-संग्रह' 
है। इसमें ब्राह्मण दाशनिकों की विस्तृत आलोचना करते हुए बीद्ध सिद्धान्तों 
का समर्थन किया गया है । माध्यमिक सम्प्रदाय के आचाये न केवल बो द्व किन्तु 
भारतीय दाशेनिक जगत्‌ की सबसे बड़ी विभूतियों में हैं । 

आस्तिक दर्शन 

छः: दशनों में मीमांसा अपने स्वरूप के कारण काफी पुराना प्रतीत 

होता है। इसका प्रधान उद्द श्य करमंकाण्ड सम्बन्धी बेदिक वाक्‍्यों की समुचित 
व्याख्या के नियमों का प्रतिपादन हे। मीमांसा का विचार 
4 पूर्व मीमांसा बहुत प्राचीन हे। संहिताओं ओर ब्राह्मण-प्रन्थों में इसका 
संक्रेत है। किन्तु मीमांसा के पूववर्ती सभी विचारों को 

श्वलावद्ध करके शास्त्रीय रूप देने का श्रेय मदर्पि जैमिनि को दे। जेमिनीय 
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दशन के १६ अध्याय ६०६ अधिकरण तथा २६४४ सुत्र हैं। आधुनिक विद्वान 
पहले १२ अश्रध्यायों को ही प्रामाणिक मानते हैं। इन में यज्ञ-विषयक धम का 
विस्टवत विचार है| उपबप, भवदास (२ री श. ई.) और शबरस्वामी ( २०० 
३०) ने मीमांसा-सूत्रों पर वृत्तियाँ और भाष्य लिखे। इनमें शवरस्वामी के 
भाष्य की तुलना ब्रह्मसूत्र के 'शांकर-भाष्य” तथा पाणिनीय अप्टाध्यायी के 
पातंजल भाष्य! से की जाती है। बाद में 'शातर भाष्य? के टीकाकारों ने तीन 
सम्प्रदाय चलाये-भादट्ट मत, गुरू मंत्र और मुरारी मत। भाद्टमत के प्रवतेंक 
कुमा रिल-भट्ट थे (आठवीं श० का पूत्राद्) मीमांसा के विकास में कुमारिल-युग 
( ६००-६०० ) स्व॒ण युग है। कुमारिल ने मीमांसा को बौद्ों के आक्षेपों से 
बचाया, सिद्धान्तों की सुबोध व्याख्या करके इसे लोकप्रिय बनाया। इनके प्रधान 
ग्रन्थ श्लोक, धार्मिक और तन्त्रवातिक हैं। इनके शिष्य मण्डनमिश्र ने विधि- 
विवेक, तथा भावनाविवेक' आदि ग्रन्थ लिखे | भाट्टमत के अन्य आचार्यों में 
पार्थेंसारथि ( १९वीं श० ) माधवाचाय ( १४वीं श० ) और खण्डदेव (१७वीं 
श० ) उल्लेखनीय हैं। गुरुमत के संस्थापक कुमारिल भट्ट के शिष्य प्रभाकर 
मिश्र थे। तीसरा सम्प्रदाय मुरारि मिश्र ( १रवीं श० ) का है । 
मीमांसा का मुख्य उद्द श्य तो यज्ञादि वेदिक अनुष्ठानों का विवेचन 
करना था, किन्तु इसमें मोमांसकों ने अनेक नवीन सिद्धान्तों की उद्भावना 
की । शब्द के स्वरूप ओर उसकी नित्यानित्यता पर बड़ा सूक्ष्म विचार किया | 
विरोधी वाक्यों की संगति बिठाने तथा व्याख्या करने के उन्होंने जो मोलिक 
सिद्धान्त निश्चित किये, उनसे स्मृति-ग्रन्थों के अथ-निर्णेय में भी बड़ी 
सहायता ली जाती रही है। बेदिक कर्म काण्ड का ज्ञान तो मीमांसा के बिना 
हो ही नहीं सकता । 
वेदान्त भारतीय दशेन को सबसे चमकीला रत्न है। वेदान्त सूत्रों के 
प्रणेता महर्तिं बादरायण हैं। ये संभवतः मह्षिं जेमिनि के समकालीन 
थे । इनका उदृश्य उपनिषदाों के आधार पर ब्रह्म का 
२ उत्तर मीमांसा प्रतिपादन, सांख्य, वेशेषिक जेन, बौद्ध आदि मतों का 
( वेदान्त ) खण्डन, ब्रह्मप्राप्ति के वेदान्त-सम्मत साधनों का वणन था। 
वेदान्त दर्शन के सूत्र इतने अल्प,क्षर हैं कि भाष्यों के बिना 
उनका श्रथे लगाना बहुत कठिन हे ओर भाष्यकारों ने इनसे अपना अभीष्ट 
अर्थ निकालने में बड़ी खींच-तान की हे । अतः इन सूत्रों का वास्तविक अथ 
ओर महर्दि बाद्रायण का आशय पता लगाना अत्यन्त क्लिष्ट काये हे । फिर 
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भी इतना अवश्य कहा जा सकता है कि बादर/यण के श्रनेक सिद्धान्त शंकर 
से भिन्न थे। उनके मूल विचार संभवतः ये थे “विभु ब्रह्म की अपेक्षा 
आत्मा अरु है, जीव चेतन्यरूप है | ज्ञान उसका विशेषण या गुण है। त्रद्या- 
जगत्‌ का उवादान ओर निमित्त दोनों कारण हैं। बादरायण ओर शंकर में 
प्रधान भेद यह है कि सूत्रकार मायावाद नहीं मानते थे। उनका मत था कि 
श्रह्म से प्रादुभू त होने पर भी जीव उससे प्रथक्‌ और वास्तविक बने रहते हे 
ब्रह्म से बनने वाला जगत्‌ भी वास्तविक द्वोता है। शंकर के मत में यह 
अवास्तविक ओर मभिथ्या है ।” 

वेदान्त सूत्र पर अनेक आचार्यों ने अपनी-अपनी दृष्टि के अनुकूल 
व्याख्याएं लिखी हैं। इनमें जीव ओर इश्वर के सम्बन्ध में ही अधिक मत- 
भेद है। शंकराचायें ( ७5प८--८२० ई० ) जीव और ब्रह्म में कोई भद नहीं 
मानते। उनका मूल सिद्धान्त है--“त्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या, जीवो त्रह्मोव 
नापर:ः !? ब्रद्म ही सत्य है, सत्य का आशय तीनों कालों में रहने वाली वस्तु 
है, संसार ऐसा न होने से मिथ्या है। उसकी व्यावहारिक सत्ता है, किन्तु 
पारसाथिक सत्ता नहीं है। शंकराचाय का दूसरा बड़ा सिद्धान्त यह था कि 
ब्रह्म के दो स्वरूप हैं--निगु ण तथा सशुण । माया विशिष्ट ब्रह्म सगुण है 
यही इंश्वर दे। निगुण ब्रह्म माया के सम्बंध से रहित, सबेश्रष्ठ, अखरण्ड 
व्यापक ओर सच्चिदानन्द स्वरूप हे । तीसरा सिद्धान्त ज्ञान के द्वारा मुक्ति 
था । 

श्री शंकराचार्य के सिद्धान्त बाद के भक्ति-प्रेमी वेष्णव आचार्यों को 
पसन्द नहीं आये । वे जीव ओर त्रह्म में भेद मानते थे, उनके मत में त्रह्म ही 
इेश्वर था, चेतन जीव तथा जड़ जगतू मिथ्या नहीं, सत्य थे | जीव शअरा 
तथा संख्या में अनन्त हैं, भक्ति ही मोक्षद्ायिका है। इन्होंने अपने सिद्धान्तों 
के समथन के लिए अपनी दृष्टि से वेदान्त-सूत्रों का भाष्य किया । इनमें 
रामानुज (११४० ई०) मध्व (१२३८) निम्बाक (१२४० ई०) और वल्लभ 
(१४०० ई०) उल्लेखनीय हैं। रामानुज का मत विशिष्टाद्वेत कहलाता है । 
इसके अनुसार जीव तथा जगत्‌ अखिल सद्गुणों के भण्डार इश्वर के दो 
प्रंकार या विशेषण हैं। अत: यह अद्वैत न होकर विशेषण वाला (विशिष्ट ) 
अद्वेत है। मध्व जीव और ईश्वर को सवथा प्रथक मानते हैं, साथ ही व 
ईश्वर को इस जगत्‌ का निमित्त कारण ही मानते हैं, उपादान नहीं | अतः 
उनका मठ द्वेत मत कदज्ञाता हे । आचाये निम्बक जीव ओर इश्वर, को 
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व्यवहार काल में भिन्न मानते हैं. और वैसे अभिन्न। श्रतः उनके मत को 
ताहेत कहा जाता है। वलल्‍्लभाचाय मायाबाद को न मानकर केवल अद्वेत 
अथांत्‌ शुद्धाद्वेत मानते हैं । 
भारतीय वाडममय में सबसे श्रधिक साहित्य वेदान्त पर लिखा गया है। 
अद्वेतवादी वेदान्त का प्रारम्भ गोड़पाद (७०० ई०) की 'माण्डूक्य' कारिकाओं 
से होता है। नवीं शती के शुरू में शंकर ने प्रस्थानत्रयी ( वेदान्त-सूत्र, उप- 
निषद्‌ ओर गीता) पर अद्वितीय भाष्य लिखा । शंकर भाष्य” पर वाचस्पति 
( नवीं श० ) ने भामती” नाम की एक सुन्दर टीका लिखी । वेदान्त के अन्य 
ग्रन्थों में श्रीहषं ( १२ वीं श० ) का 'खण्डन-खण्ड-खाद्य', चित्सुखाचार्य 
( १३वीं श०) की 'तक्त्वदीपिका', विद्यारण्य स्वामी (१४वीं श०) की 'पंचदशी,/ 
मधुसूदन सरस्वती (१६ वीं श०) की “अद्वेतसिद्धि?, अप्पय दीक्षित ( १७ वीं 
श० ) का 'सिद्धान्त लेश-संग्रह” उल्लेखनीय हैं । बेष्णव आचार्यों में रामानुज 
ने ब्रह्म सूत्रों तथा गीता पर भाष्य लिखा । वेदान्तदेशिक ( १४ वीं श० ) ने 
श्री वेष्णब मत-सम्बन्धी पारिडत्यपूण ग्रन्थों की रचना की । मध्ब तथा 
वल्लभ ने अपने मत के समथक पूरे प्रज्ञ तथा अगुभाष्य लिखे। समूचे मध्य- 
युग में वेदान्त पर नये-नये भाष्य लिखने का क्रम जारी रहा। 


(३) संख्य 


सांख्य के मूलमूत विचार काफी प्राचीन हैं और यह द्वेतवादी होने से 
बेदांन्त का प्रबल प्रतिपक्षी रहा है | कठ, छान्‍्दोग्य, श्वेताश्वतर उपनिषदों में 
इसके अनेक सिद्धान्त बीज रूप से मिलते हैं । सांख्य का मूल अर्थ है-- 
सम्यक्‌ ख्याति या यथार्थ ज्ञान । यह हतवादी हे, इसके अनुसार प्रकृति और 
पुरुष ही मूल तत्त्व है, इनके परस्पर सम्बन्ध से जगत्‌ का आविभाव होता है । 
मूल प्रकृति से रूष्टयुत्पत्ति की प्रक्रिया इसमें बड़े विस्तार से समभाई गई हे। 
प्रकृति सत्व, रज, तम नामक तीन गुणों की साम्यावस्था है; इनमें वषम्य होने 
से रष्टि का आविभांव होता हे । तीन गुणों का विचार सांख्य की भारतीय 
दशन को सबसे बड़ी देन हे । 

सांख्य दर्शन के प्रणेता महर्षि कपिल माने जाते हैं । वे उपनिषत्कालीन 
हैं, किन्तु इनके नाम से प्रचलित 'सख्य सूत्र” बहुत ही अवाचीन है । इसका 
प्राचीन ओर प्रसिद्ध ग्रन्थ इश्वर कृष्ण की 'सांख्यकारिका' हे। इसका समय 
बहुत विवाद-प्ररत है, प्रायः इसे पहली श० ई० का माना जाता है । यह इतना 
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प्रसिद्ध प्रन्थ था कि छठी श० ई० में इसका चीनी में अनुवाद हुआ । इसकी 
व्याख्याओं में 'माठर वृत्ति? (२ री श० ई०), “गौडपाद भाष्य” तथा वाचस्पति 
मिश्र (नवीं श०) की “तत्त्व कौमुदी” उल्लेखनीय हैं। १६ वीं श० में विज्ञान 
भिक्तु ने सांख्य सूत्रों पर 'सांख्य प्रवचन भाष्य' लिखकर सांख्य ओर वेदान्त 
का स'मंजस्य किया | 
(४) योग 

'योग दशेन” सांख्य से सम्बद्ध है। योग का अथ॑ है चित्तवृत्तियों का 
निरोध । “योग दर्शन! में इनकी विस्तार से विवेचना की गई है। योग 
के आठ अद्ज हैँं--यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, 
ध्यान, समाधि । समाधि में द्र॒ष्टा अपने स्वरूप में अवस्थित होकर केवल्य या 
मुक्ति प्राप्त करता है। योग से अनेक प्रकार की सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं। 'योग 
दृशन” के विभूतिपाद में इनका विस्तार से वर्णन है । सांख्य से संबन्ध 
होते हुए भी योग ने इंश्वर को माना है, अतः योग को सेश्वर सांख्य भी 
कहा जाता है। जो पुरुष सर्वाधिक ज्ञानी क्लेश, कम-विपाक ( कम-फल ) 
से मुक्त है, वही इश्वर है। योग समाधि ओर मन के संयम की विधियों 
पर अधिक बल देता हे । 

भारत में योग का बहुत अधिक महत्त्व होते हुए भी योग पर बहुत 
कम ग्रंथ लिखे गए । वतमान समय में उपलब्ध योग-सूत्रों के रचयिता 
पतंजलि (२ री श० ई० पू०) माने जाते हैं। इस पर व्यास का प्रसिद्ध 
भाष्य तीसरी श० ई० में लिखा गया। नवीं श० में बाचस्पति मिश्र ने “व्यास- 
भाष्य पर एक टीका लिखी । व्यास-भाष्य” के अतिरिक्त योग-सूत्रों' पर अनेक 
टीकाएं बनीं, इनमें राजा भोज-कृत 'राजमात्तडण्या भोज वृत्ति? विशेष रूप 
से प्रसिद्ध हें । 

द (५) न्याय 

भारतीय दशनों में साहित्य की दृष्टि से वदान्त के बाद न्याय का 
स्थान सबसे ऊँचा है। ५ वीं श० ई० से न्याय पर भारत में निरन्तर विचार 
हो रहा है। न्याय के विकास की दो धाराएं रही हैं। पहली तो सूत्रकार 
गौतम से प्रादुभू त होती है; उसे प्रमाण, प्रमेय, संशय आदि सोलह पदार्थों 
के विवेचन पर बल देने से पदाथ मीमांसात्मक अथवा प्राचीन न्याय की 
धारा कद्दते हैँ और दूसरी प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा शब्द प्रमाण का 


११६ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


सूक््म विवेचन करने से प्रमाण मीमांसात्मक या नव्य न्याय धारा कहलाती 
है। इसके प्रवत्तक गंगेश उपाध्याय ( १९ वीं श० ) थे । 


न्याय दशनः उद्दे श्य प्रमाणादि पोडश पदार्थों का ज्ञान कराता है। 
मुक्ति ज्ञान से होती है; किन्तु शुद्ध ज्ञान-प्राप्ति के क्या साधन हैं ? न्याय ने 
इनका विस्तार से प्रतिपादन किया है। भारतीय साहित्य को न्याय दशंन” की 
सबसे अमूल्य देन शास्त्रीय विवेचनात्मक पद्धति की है। नेयायिकों ने ज्ञान 
के साधन प्रमाणों का विशद विवेचन किया तथा हेत्वाभासों ( दूषित 
हेतुओं ) का सूक्ष्म विवरण उपस्थित करके निर्दोष ढंग से तक करने की पद्धति 
का निर्देश किया । किन्तु न्याय दश्शनः का तत्त्व-ज्ञान उसऊीं तक-पद्धति-जेसा 
उत्कृष्ट नहीं है । उसमें जगत्‌ को वास्तविक तथा आत्मा, परमाणु, मन, 
आकाश, काल, दिक आदि अनेक पदार्थ नित्य माने है । उसकी दृष्टि बहुत्व- 
संवलित यथाथवाद की हे । जगत का समवायी कारण परमाणु तथा निमित्त 
कारण इश्वर है । न्याय परमाणुवाद में विश्वास करता हे । इश्वर की इच्छा 
होने पर परमाणुओं में गति उत्पन्न होतो है । एक परमाणु दूसरे से मिलकर 
हाणुक बनता है, तीन छाणुकों से अ्यणुक ओर इस प्रकार सूक्ष्म से र्थूल 
सृष्टि की उत्पत्ति होती हे | न्याय के अनुसार मुक्ति में सुख-दुःख का अन्त 
हो जाता हे । 


न्याय दशन की उत्पत्ति मीमांसा के विचार से हुईं। बतमान न्याय 
सूत्रों के प्रणता गौतम ( छठी श० ई० पू० ) माने जाते हैं। पहले यह बताया 
जा चुका हे कि बोद्धों का उत्तर देने के लिए वात्स्यायन ( पहली या दूसरी 
श० ई० ) ने न्याय भाष्य लिखा; इनके बाद उद्योतकर (छठी श०), वाचस्पति 
मिश्र (नवीं शती), जयन्त भट्ट (नवीं श०) तथा उदयनाचाय (१०वीं श०) ने 
क्रमश: न्याय वार्तिक की 'तात्पयं टीका! न्याय मंजरी' तथा 'न्याय-कुसुमांजलि? 
द्वारा इस काये को पूरा किया। १३वीं श० में 'नव्य न्याय! के प्रवत्तक मिथिला के 
गंगेश उपाध्याय ने 'तत्त्व-चिन्तामणि! की रचना की । इसके बाद पांडित्य की 
कसौटी उदयन तथा गंगेश के ग्रन्थों की व्याख्या ही रह गई । पहले दो सो 
बषे तक मिथिला के परिडत नव्य न्याय का विकास करते रहे । १५वीं शती में 
बड़ाल में नवद्वीप का विद्यापीठ स्थापित हुआ और अगले दो सो बर्ष तक 
यह “नव्य न्याय! का प्रधान केन्द्र रहा । १६ वीं, १७ वो शतियाँ नव्य न्याय 
के इतिहास का सुवर्ण युग हैं। इसी समय वन्नाल के धुरन्धर नेयायिक 
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रघुनाथ शिरोमणि (१६ वीं श०), मथुरानाथ, जगदीश ( १७ वीं श० ) और 
गदाधर भट्टाचाय (१७वीं श० ) हुए। इनकी टीकाएं भारतीय पाण्डित्य, 
प्रखर प्रतिभा ओर सूक्ष्म विवेचना-शक्ति के उत्तम उदाहरण हैं। बाल की 
खाल निकालने में कोई दूसरा दाशैनिक नव्य नेयायिकों को मात नहीं दे सकता। 

(६) देशेषिक 
वेशेषिक के प्रधान सिद्धान्त न्याय से मिलते हैं। जगत के सम्बन्ध में 
उसका दृष्टिकोण बहुत्वमिश्रित वास्तववादी है। यह सात पदाथ (द्रव्य, गुण, 
कम , सामान्य, विशेष, समवाय ओर अभाव) ओर नो द्रव्य (प्रथ्वी, जल 
तेज, वायु, आकाश, काल, दिक, आत्मा और मन) मानता है। उसकी 
विशेबता- विशेष” नामक पदाथ की कल्पना है, इसीलिए यह वेशेषिक कहलाता 
हे। प्र्वी या जल का एक परमारा दूसरे परमाणु से जिस विशेषता के कारण 
विभिन्न है, वही विशेष हे। संभवत: वेशे।बक ने ही सवप्रथम सूृध्ख्यू त्पत्ति 
की प्रक्रिया स्पष्ट करने के लिए परमाणुवाद के सिद्धान्त का विकास किया। 
न्याय ने इसे वेशेषिक से ग्रहण किया । 
वेशेषिक दर्शन के सूत्रकार महर्षि कणाद हैं। इनका समय तीसरी श० 
इं० पू० समझा जाता है। वेशेषिक सिद्धान्तों का स्वतन्त्र रूप से निरूपण 
प्रशस्तपाद के पदा्थ-धम-संग्रह” में हे । इसका समय दूसरी श० इईं० हे। 
प्रशस्तपाद के ग्रंथ पर व्योमशिवाचाय (८ वीं श०), उदयनाचाय (१०वां श०), 
श्रीधराचाय (१०वीं श०) और वललभाचाय (१०वीं श०) ने टीकाए' लिखीं । 
आरम्भ में न्याय वेशेपिक प्रथक्‌ थे; किन्तु दशम शती के बाद दोनों लगभग 
एक ही हो गए । ; 
भारतीय दशन का प्रधान उद्देश्य हृश्यमान विविधता में एकता का 
अन्वेषण है । न्‍्याय-वेशेपिक, सांख्य-योग, और वेदान्त ने इसी को हूँ ढ़ने का 
यत्न किया है। इनकी दृष्टि क्रमशः सूक्ष्मतर और सूक्ष्मतम 
भारतीय दर्शन होती गई है| दशन का चरम विकास अद्वेतवाद में उपलब 
फी विशेषता होता है जिसके अनुसार स्॒ष्टि के सभी रूप एक ही ब्रह्म से 
विकसित हुए हैं, जगत के दृश्यमान वहुत्व ओर नानात्व 
में आन्तरिक एकता है। भारतीय दर्शन की सबसे बड़ी खोज और देन यही 
है। आज यदि संसार अनेकता के भीतर तात्विक एकता के सिद्धान्त को भली 
भाँति हृदयंगम कर ले तो अणु-बमां तथा प्रलयझ्कूर युद्धों के भीषण त्रास से 
शाश्चंत॑ परित्राण पा सकता हे । 


आठवोँ अध्याय 
मोय-सातवाहन -कशाण-युग 
( २१२९ ई० पू०-९०० ई० लगभग ) 

३२२ ई० पू० में चन्द्रगुप्त मं।य के पाटलिपुत्र में राज-सिंहासन पर बैठने 

के साथ भारतीय इतिहास में एक नया युग प्रारम्भ होता हे। इस समय मगघ 
में चिर काल से आरम्भ हर साम्राज्यवाद की प्रवृत्ति पूणता 

राजनीतिक स्थिति को श्राप्त करती है । हिन्दूकुश पवत से बंगाल की खाड़ी तक 
पहला एकच्छूत्र सावभीम शासन स्थापित होता है। लगभग 

सो वष तक मौय भारत की सर्वोच्च शक्ति बने रहे | किन्तु इसके बाद अगले 
पाँच सो वर्ष तक समूचे भारत को एक शासन-सूत्र में पिरोने वाली कोई 
शक्ति न रही । मोर्यों के बाद मगध में क्रमशः शुज्ञ, काएव ओर आन्च्र वंशों का 
शासन रहा । उत्तरी भारत यवन, शक, पहलव और कुशाण आदि विदशी 
जातियों द्वारा पादाक्रान्त होता रहा | २१० ३० पू० के लगभग उत्तर में यवन, 
(यूनानी) और पूर्व में खारबेल और दक्षिण में सातवाहनों के नये राज्य उठ 
खड़े हुए, १०० इ० पू० तक इसमें होड़ रही; कलिंग के राजा खारवेल का उदय 
ओर अस्त उल्का तारे की भाँति अल्पकालिंक था, यवनों ने उत्तर पश्चिमी 
भारत में कापिशी, पुष्करावती, तक्षशिला और शाकल (स्यालकोट) में अपने 
राज्य स्थापित किये ओर दो सो बष तक उनका ४ंस प्रदेश में "गन रहा। 
सातवाहन वंश की स्थापना २१० ३० पू० के लगभग सिमुक नामक ब्राह्मण ने 
महाराष्ट्र में की थी | बाद में आन्ध्र पर अधिकार कर लेने से यह बंश आन्ध्र- 
वंश भी कहलाया । विदेशी आक्रसणों से भारत की रक्षा करने का इसने भर- 
सक यत्न किया | अनेक उतार-चढ़ावों में भी यह वंश चार सौ पचास वष 
तक बना रहा ओर इस काल में दक्षिण भारत का प्रधान राज्य रहा | उत्तर 
भारत में १०० से ४८ ई० पृ० तक शकों की प्रधानता बनी रही | ५७ इई० पू० 
से 5८ ३० तक सातवाहनों का चरम उत्कष हुआ, किन्तु इस बीच में उत्तर- 
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पश्चिमी भारत में पहले पहलवों (४४-३ ईं० पू०0) और फिर कुशाणों की सत्ता 
स्थापित हो गई । ईस्वी सन्‌ शुरू होने के साथ कुशाणों का साम्राज्य उत्तर 
भारत में फैलने लगा। इनका शासन पश्चिम के प्रसिद्ध रोमन साम्राज्य का 
समकालीन था । इसके सबसे प्रतापी राजा कनिष्क (७८-१२० ईं०) ने पाटलि- 
पुत्र से मध्य एशिया में चीन की सीमा तक के प्रदेश को जीतकर अपने विशाल 
साम्राज्य का अंग बनाया था | ७5८-१८० ० तक उत्तर भारत में कुशाण तथा 
दक्षिणी भारत में सातवाहन-साम्राज्य की प्रमुखता रही । 


विशेषताएं 


इस युग की विशेषताएं निम्न हैं-- 
राजनीतिक दृष्टि से यद्यपि इस युग में भारत विदेशी जातियों के 
आक्रमणों का शिकार रहा, किन्तु सभ्यता के इतिहास की दृष्टि से इस काल 
की सबसे बड़ी विशेषता विदेशों पर भारतीय संस्कृति का 
हक अप : आक्रमण था। जिस समय यवन, शक, कुशाण खून की 
बाग नदियाँ बह्मते हुए भारत की विजय कर रहे थे, उस समय 
भारतीय धरम-दूत शान्ति पूबक उन देशों की धमे-विजय कर 
रहे थे | धर्म-विजयों की परिपाटी इस युग में अशोक ने शुरू की थी। उसने 
न केवल लंका में अपने पुत्र ओर पुत्री को भेजा, अपितु पश्चिमी एशिया, 
यूरोप और अफ्रिका के पाँच राज्यों में अपने धम-प्रचारक भेजे थे । 
ईसा की पहली शती में बोद्ध धर्म का सन्देश मध्य एशिया और चीन 
पहुँचा । 
भारतीय संस्कृति के प्रचार के “+थ इस काल की दूसरी विशेषता 
विदेशियों द्वारा भारतीय संस्कृति और धर्म का अपनाया जाना था। यद्यपि 
राजनीतिक दृष्टि से यवन, शक, पहलव ओर कुशाण भारत 
दूसरी विशेषता को जीतते थे परन्तु सांस्कृतिक दृष्टि से भारत द्वारा जीत 
लिए जाते थे | यवन राजाओं में मिनानदर (१६०-१४० ई० 
पू०) बौद्ध धर्म का परम भक्त था । तक्षशिला के राजा अन्तलिखित के राजदूत 
हेलियो पोरस द्वारा दूसरी शती इस्वी पूव के मध्य में बेसनगर (विदिशा) में 
स्थापित किया गया गरुड़-ध्वज उसके बे प्णव धमम को अड्जीकार करने का प्रमाण 
है । नासिक और कार्ली की गुफाओं में यूनानी धमंदेव, सिंहध्वज, धम और 
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उष आदि के अनेक दान उनके बौद्ध-धर्मावलम्बी होने की सूचना देते हें । 
यवनों के बाद इस देश पर शकों का आक्रमण हुआ। विजेता होकर भी वे 
भारतीय धम द्वारा विजित हुए ।परिचमी भारत के महदक्षत्रप नदपान (लग- 
भग ८२-७७ ह० पू०) का जमाई उषवदात कट्टर हिन्दू था। नासिक के एक 
गुहा लेख से ज्ञात द्वोता दे कि उसने तीन लाख गौबें तथा सोलद् गाँव त्द्मणों 
को दान किये थे। आठ ब्राह्मण-कन्याओं के विवाह में अपने व्यय से कन्या- 
दान किया था और साल-भर तक एक लाख ब्राह्मणों को भोजन कराया था। 
तक्षशिला के शक शासक पतिक के तथा मथुरा के शक ज्षेत्रप रजुल (लगभग 
६०-८४ इ० पू०) की पटरानी के बौद्ध संघाराम ओर स्तूपों के लिए दान के 
अभिलेख मिले हैं । सेलफरण के बेटे हरफ(ण ने, जो संभवतः पहलव था-- 
काले में नो मठों से सुसज्जित गुह्ा-मन्दिर बोद्ध-मिक्षुओं को दान दिये। 
कुशाणों का पहला राजा कप्स बोद्ध था, उसने २ ३० पू० में अपने दूतों के द्वाथ 
बोद्ध धम की एक पोथी पहले-पहल चीन भेजी । उसका बेटा विमकप्स (शासन 
काल ३०-७७ ई०) शायद शैव था । उसके सिक्‍कों पर नन्‍्दी के सहारे खड़े 
हुए शिव देखे गए हैं। उसके उत्तराधिकारी कनिष्क के सिक्कों पर यद्यपि 
यूनानी, ईरानी और भारतीय देवता अंकित हैं, तथापि वह बौद्ध धर्म का 
परम भक्त ओर प्रबल पोषक था । उसके उत्तराधिकारियों में वासुदेव प्रथम 
(लगभग १४०-१८० इ०) शेव था। इस प्रकार यह रपष्ट हे कि इस युग के 
सभी आक्रान्ता भारतीय संस्कृति को ग्रहण करके भारतीय समाज में घुल-मिल 
गए । यद्यपि विदेशियों के हिन्दू-समाज में विलीन होने की प्रक्रिया गुप्त युग तक 
चलती रही, फिर भी मोयसातवाहन-कुशाण युगों में विदेशी जातियों को 
जितनी बड़ी संख्या में भारतीय समाज में पचा लिया गया वेसा शायद बाद 
में कभी नहीं हुआ । 
इस युग की तीसरी विशेषता बैदिक धम का पुनरुत्थान तथा पौराणिक 
हिन्दू धर्म ओर महा।यान संत्दाय का आविभाव था । सम्राद्‌ अशोक द्वारा 
वौद्ध धर्म को राज्याश्रय मिलने से मौय युग में उसकी बड़ी 
तीसरी विशेषता उन्नति हुई थी । लेकिन जब पिछले मौय-सम्राट विदेशी 
आक्रमण से देश की रक्षा नहीं कर सके तब उनके द्वारा 
संरक्षित धर्म के प्रति जनता में प्रतिक्रिया हुई । मोर्यों का स्थान लेने बाले 
शज्लों तथा उनके समकालीन सातवाहन वंश के ब्राह्मण राजाओं ने हिन्दू धर्म 
को प्रबल संरक्षण प्रदान किया। पुराना वेदिक धर्म अपने उसी यज्ञ-प्रधान 
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रूप में तो नहीं लोट सकता था, इसलिए उसने अनेक परिवतेनों के साथ 
पौराणिक रूप धारण किया । बेदिक यज्ञों का स्थान अब मनिदिरों में प्रतिष्ठित 
देवी-देवताओं ने ले लिया। देवता तो वेदिक धर्म में भी थे, और अब भी 
रहे । किन्तु पहले उनकी उपासना यज्ञों द्वारा होती थी, अब उनके मन्दिर बनने 
लगे ओर मूत्तियाँ पूजी जाने लगीं। बदिक देवताओं में इन्द्र प्रधान था। अब 
विष्णु और शिव को प्रमुखता मिली । यह उस समय का भागवत-धम था। 
इसके साथ शेव-धम का भी विकास हुआ । इरान से आये ब्राह्मणों ने सूय 
की पूजा चलाई । इन सब्र परिवत्तेनों का पहले एक अध्याय में विस्तृत वन 
किया जा चुका हे। पौराणिक धर्म का प्रभाव बौद्ध धम पर भी पड़ा । उसमें बुद्ध 
एक ऐतिहासिक महापुरुष के स्थान पर प्रमुख देवता बन गए । मथुरा और 
गांधार में उनकी मूत्तियाँ बनीं, यह समझा जाने लगा कि बुद्ध कई जन्मों से. 
साधना कर रहे थे, उस समय बे बोघिसत्व थे। अनेक बोधिसत्वों की मूत्तियाँ 
बनाकर उनकी पोराणिक ढंग से पूजा की जाने लगी । बौद्ध धम के इस नये 
रूप को उसके समथकों ने महायान अथाततू बड़ा मागे बतलाया और उसकी 
तुलना में पुराने बौद्ध धर्म को हीनयान कहा । नागाजु न ( १४० ई० ) महायान 
के प्रमुख आचाय थे | महायान ने अपना सब साहित्य संस्कृत भाषा में कर 
लिया । कनिष्क से महयान को प्रबल राज-संरक्षण मिला । उसने चौथी बोद्ध- 
महासभा बुलाई, 'त्रिपिटक' पर भाष्य लिखबाया । उसका साम्राज्य मध्य 
एशिया तक विस्तृत था इससे बौद्ध धम के प्रसार में बड़ी सहायता मिली । 
भारतीयों द्वारा विदेशों में वस्तियाँ वसाया जाना और बृहत्तर भारत 

का सूत्रपात उनकी चोथी विशेषता थी । अशोक के समय खोतन ( चीनी 
तुकिस्तान ) में भारतीय उपनिवेश की नींव पड़ी । भारतीयों 

चौथी विशेषता ने वहाँ चीनियों के आने से पूव वतेमान यारकन्द नदी को सीता 

नाम दिया था। १०० ई० पू० में आये वेरोचन ने वहाँ के पशु- 

पालकों को लिखना सिखाया । इस प्रदेश से भारतीय सभ्यता के इतने अधिक 
अवशेष मिले हैं कि इसे 'डपरला हिन्द” कहा जाता है ।सातवाहनों के उत्कप के 
समय ( ४० ई० पू० उप ३० ) में भारतीयों ने दक्षिण पूर्वी एशिया के विविध 
प्रदेशों में अपना राज्य ओर अपनी संस्कृति स्थापित करके 'परले हिन्द” का 
निर्माण किया । भारतीय व्यावारी इन प्रदेशों में छुठी शती ३० पू० से ही आ रहे 
थे-। इंस्वी सन्‌ के शुरू में वर्तमान वीतनाम (फ्रांसीसी हिन्द चीन) में कोठार 
ओर पाण्डुरंग नाम के दो छोटे भारतीय राज्य थे । मेकांग नदी के तट पर 
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एक तीसरा बड़ा भारतीय राज्य था जिसकी स्थापना कोण्डिन्य नामक ब्राह्मण 
ने की थी। चीनी इस राज्य को फूनान कहते थे । जावा, रुमात्रा में भी प्राय: 
शैबों मे भारतीय वस्तियाँ बसाई। १६२ ई० में चम्पा (अनाम) में भारतीयों 
ने एक राज्य स्थापित किया जो उस समय से बारह सो वर्ष तक किसी प्रकार 
चलता ही रहा । ईसा की पहली शती में पश्चिम में मदगास्का द्वीप में भारतीय 
बस्तियाँ बसीं। विदेशों में भारतीय बस्तियों की स्थापना तथा भारतीय 
संस्कृति के प्रसार का एक प्रथक्‌ अध्याय में वशन किया गया है । 
भारत का इस युग में चीन ओर रोम से सम्बन्ध स्थापित होना तथा 
उनके साथ विदेशी व्यापार की अभूतपूर्थ उन्नति और आध्थिक समृद्धि इसकी 
पाँचवीं विशेषता है । चाडकियेन की यात्रा द्वारा १२७ ई० पू० 
पाँचवीं विशेषदा सें मध्य एशिया के स्थलमाग्गं की खोज़ से भारत और 
चीन के वाण्ज्य का नया पथ खुला ओर इससे चीन 
का रेशम पश्चिमी देशों को इतनी अधिक मात्रा में जाने लगा कि 
इस मागे का नाम ही 'रेशम का मागे! पड़ गया । हिप्पलास नामक यूनानी 
नाविक ने ४४ इईं० में मानसून हवाओं की सहायता से पश्चिमी अरब 
सागर को पेंतालीस दिन में सीधा पार करने का आविष्कार करके रोम और 
भारत के रास्ते को बहुत सुगम बना दिया। इससे भारत और रोम का 
व्यापार बढ़ा । भारतीय मलमल, मसालों, बहुमूल्य मणशियों ओर सुगन्धित 
द्रव्यों को दूसरे देशों में इतनी अधिक माँग थी कि व्यापारिक पलड़ा सदा 
हमारी ओर भुक्ता रहता था । दूसरे देश इनका दाम चुकाने के लिए हमें 
प्रभूत मात्रा में सोना-चाँदी भेजते थे | पहली शती ३० में ( कुशाण-काल में ) 
दूसरे देशों का सोना भारत की ओर बहने लगा था और यह प्रवाह अगले 
१७०० बरस मुगल-काल तक भारत की ओर ही बहता रहा | कनिष्क के सभ 
कालीन प्लिनी औरंगजेब के समय बरनियर तक विदेशियों को इस बात की 
बड़ी शिकायत रही है कि सब देशों का सोना भारत की ओर खिंचा चला जा 
रहा हे । प्राचीन काल में भारतवप की सम्रद्धि का एक प्रधान कारण अनुकूल 
व्यापार द्वारा विदेशों से आने वाला सोना था ओर इसकी शुरुआत कुशाण 
युग से हुई । 
इस युग की छठी विशेषता मूति, वास्तु आदि कलाओं की उन्नति 
थी। सम्राट अशोक के स्तम्भ तथा उन पर बड़ी सुन्दर पशु मूर्तियां, भारहुत 
छठी दिशेषता ओर साँची के स्तूप इसके सुन्दर उदाहरण है | पहली श० ईं० 


मौय-सातवाहन-कुशाए युग (९३ 


के लगभग कुछ की मानवीय मूत्ति पहली बार बनी और गान्धार शैली 

का विकास हुआ । संस्कृत-साहित्य के काव्य ओर नाटकों का आरंभ तथा 

वतेमान रूप में मिलने वाली मनुस्म॒ति, रामायण और 

ठछ्ली,सातवीं, आठवीं महाभारत का निर्माण सातवीं विशेषता है। आठवीं विशेषता 

और नवीं विशेषदा सुसंगठित साम्राज्य का विकास ओर नवीं भारतीय संस्कृति 

का यूनान, रोम आदि विदेशी प्रभावों से समृद्ध होना दे! 

इस युग के धर्म, कला, सांस्कृतिक प्रसार और शासन-प्रणाली पर अन्य 

अध्यायों में प्रकाश डाला गया है, अतः यहाँ पर सामाजिक, सांस्कृतिक व 
आर्थिक जीवन पर ही विचार किया जायगा। 


सामाजिक स्थिति 


हिन्दू समाज में वण और आश्रम का विचार पिछले बे।देक युग में 
उत्पन्न हो चुका था । शास्त्रकारों ने समाज को ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य व शुद्र 
इन चार बर्णों में बाँठा था। किन्तु, यह वरण-भेद शास्त्रकारों 
बर्णाश्षम-पद्धति का आदश-मात्र था, और इसने वर्तमान जन्ममूलक जात- 
पात का रूप धारण नहीं किया था | यह बात उस काल के 
विदेशी यात्रियों के वनों और तत्कालीन अभिलेखों से सूचित होती हे । 
मेगास्थनीज के कथनानुसार मौय युग का भारतीय समाज निम्न सात वर्गो में 
विभक्त था : 

(१) दाशनिक--ये सांख्य की हृष्टि से बहुत कम थे, लेकिन इन्हें बहुत 
मान दिया जाता था । इनका काम सावजनिक और वेयक्तिक यज्ञ कराना 
होता था। ये सब प्रकार के करों से मुक्त थे। (+) कृपक--अधिकांश जनता 
खेती करती थी ओर युद्धों में कोई भाग न लेती थी | (३) पशु-पालक ओर 
शिकारी, (४) व्यापारी, शिल्पी ओर नाविक तथा (५) योद्धा-ये लड़ाई के 
अतिरिक्त कोई काम नहीं करते थे और राज्य की ओर से शान्ति-काल में 
नियमित वेतन पाते थे | (६) सरकारी गुप्तचर तथा (७) राज़ा की परिपद्‌ के 
सदस्य । यह स्पष्ट है कि मेगास्थनीज का यह वर्गाकरण पशे को दृष्टि से अथांत्‌ 
कमे-मूलक है, जन्म-मूलक नहीं । इसी प्रकार अशोक ने अपने अभिलेखों में 
ब्राह्मण, श्रमण, इभ्य (ग्ृहपति), भ्रृतक (मजदूर) ओर दास वर्णा का उल्लेख 
किया है, जो पेशे की दृष्टि से समाज के भिन्न-भिन्न वग थे । मोये युग के अन्त 
में तथा सातवाहन युग में यवन, शक, पहलव और कुशाण जातियों के भारत 
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पर निरन्तर आक्रमण हो रहे थे, इनसे बण-संकरता की संभावना थी। इस 
संकझट-काल में जातीय शुद्धता को रक्षा के लिए कुछ व्यवस्थाएं आवश्यक 
समभी गई जिनसे बाद में जात-पात का भेद उत्पन्न हो गया। किन्तु इस 
समय तक इन नियमों में कठोरता नहीं आई थी । अगर उस समय भी आज की 
तरह कठोरता होती तो विदेशी जातियाँ हिन्दू-समाज् का अंग न बन पाती । 
अधिक-से-अधिक केवल इतना ही कहा जा सकता है कि समाज के विभिन्न 
वर्गों में अपने को जाति मानने का विचार पहले से अधिक जम रहा था। 
जात-पात में पेशे, खान-पान ओर विवाह के विचार प्रधान हैं।इन 
दृष्टियों से उस समय वतमान रूप में जात-पात की उत्पत्ति नहीं हुईं थी। 
मनुस्क्षति में चारों बर्णों के विभिन्न पेशे और कार्य बताये गए हैं, किन्तु इसी 
स्मृति से यह ज्ञात होता है कि ये आदश-मात्र थे । उस समय यद्यपि ब्राह्मणों 
का प्रधान काय पढ़ना-पढ़ाना, यज्ञ करना-कराना था, तथापि ऐसे ब्राह्मणों 
की भी कमी नहीं थी जो चिकित्सा, ज्योतिष व युद्ध-शिक्षण से, कुत्ते और 
बाज पालने ( मनु ३१६४ ) ओर मुर्दे ढोने ( मनु ३।१६४ ) तक का काम 
करते थे। इन सब ब्राह्मणों को मनु ने अपाडमक्त्य” अथांत श्राद्ध आदि में 
बुलाये जाने वाले ब्राह्मणां की पंक्ति में न बेठने थोग्य बतलाया है। यह स्पष्ट 
हे कि इस प्रकार के व्यक्ति पाँत से बाहर होने पर शन:-शनः अपनी ब्राह्मण 
जाति भी खो बेठते थे, क्योंकि कोई उच्च ब्राह्मण उन्हें अपनी लड़की देने 
को तेयार न होता था। रोटी या खान-पान के सम्बन्ध में भी इस युग में जात- 
पात का कोई विशेष प्रभाव नहीं था। चाण्डाल आदि बहुत नीची समझी 
जाने बाली जातियों के साथ खान-पान का परहेज तो महा जन पद युग से ही 
चल पड़ा था। वह इस युग में भी बना रहा | पंतजलि के महाभाष्य से यह 
प्रतीत होता है कि कुछ शूद्र माति वालों के बतनों में ब्राह्मण भोजन नहीं. 
करते थे, और न उन्हें अपने बतनों में खिलाते थे । इस प्रसंग में यह स्मरण 
रखना चाहिए कि शकों ओर यबनों की गिनती इन शुद्रों में नहीं थी। इस 
व्यवस्था से यह स्पष्ट हे कि आर्यों में परस्पर एक दूसरे के हाथ का भोजन. 
करने की बात उस युग में नहीं थी | यही स्थिति अपनी जात में विवाह करने 
के सम्बन्ध में भी थी। मनु तथा अन्य शास्त्रकारों की यह प्रबल इच्छा थी 
कि विवाह अपने वर्णा में ही हो, किंतु असवरणविवाह्‌ उस समय समाज में 
काफी प्रचलित थे । ब्राह्मणों ओर शूद्रों में भी परस्पर काफी विवाह-सम्बन्ध 
होते थे । मनु को ब्राद्यण-च्षत्रियों का शूद्राओं के साथ विवाद्द बहुत नापर्सद्‌ 
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था (३। १४ मनु ) अनुलोम ९ ऊँचे दर्जे के पुरुष का नीचे दर्जे की स्त्री के 
साथ ) तथा प्रतिलोम (नीचे दर्जे के पुरुष का ऊँचे दर्जे की स्त्री के साथ ) 
दोनों प्रकार के विवाह प्रचलित थे, यद्यपि प्रतिलोम-विबाह अधिक बुरा 
समझा जाता था | याज्ञवल्क्य के समय तक जात के विचार में इस हद तक 
परिपक्व॒ता आ गईं कि वह द्विजातियों को शुद्रों से विवाह का बिलकुल निषेध 
करता हे (याज्ञ० १। ५४६ ) | लेकिन यह उसका मत ही था। समाज में 
दूसरा पक्त मानने वालों की कमी न थी । 

सातवाहन युग के अभिलेखों से भी यही ज्ञात होता हे कि प्रजा उस 
समय व्यवसायों की दृष्टि से कई भागों में वैंटी हुई थी। सबसे उच्च श्रेणी 
में 'भहारथी”, महाभोज”, महासेनापति”! आदि उपाधियाँ धारण करने वाले 
जिलों के शासक सरदार थे | दूसरे वगें में राज्य के पदाधिकारी अमात्य, 
महामात्य, भाण्डागारिक (कोषाध्यक्ष) व श्रेष्ठी (सेठ) सम्मिलित थे । तीसरे 
बगे में लेखक, वेद्य, कृषक, सुवर्शकार और गांधिक ( सुगन्वित द्र॒व्यों के 
व्यापारी) थे, और चौथे वर्ग में बढ़ई, माली, लुहार, मछुए आदि थे । 

भारत में इस समय अनेक विदेशी जातियाँ आ रही थीं। इन्हें चातु- 
बेण्य में कहाँ स्थान दिया जाय यह बड़ा महत्त्वपूर्ण प्रश्न था। मनु ने इसका 
बड़ा सुन्दर समाधान करते हुए कहा कि कम्बोज, शक, यवन ओर पहलव आदि 
जातियाँ क्षत्रिय थीं। किन्तु धम-क्रियाओं के न करने और ब्राह्मणों के दर्शन 
न मिलने से वृषल (शूद्र) बन गई (मनु १०४३-४४ )। प्रसिद्ध सातवाहन 
राजा गौतमी पुत्र सातकर्णी ( ७६-४७ ई० पू० ) की माता ने बढ़े अभिमान से 
अपने पुत्र के लिए यह लिखा था कि वह “शकां, यत्रनों व पहलवों का अन्त 
करने वाला तथा चातुवंण्य के संकट को रोकने वाला हे।” किन्तु उसी 
समय स्वयं सातवाहनों ने शक-कन्याओं से विवाह करके संकरता उत्पन्न की । 
वस्तुतः उस समय वर्ण-व्यवस्था के नियम इतने कठोर नहीं थे | यह बात इसी 
से स्पष्ट है कि शुज्ञों और सातवाहनों ने ब्राह्मण होते हुए भी शास्त्र-धम का 
पालन किया । 

बर्णों की भाँति चार अआश्रमों के विचार पर भी शास्त्रकारों ने बल 
दिया । यूनानी लेखकों ने फल-मूल पर निवाह करने वाले वल्कल-धारी अरण्य- 
वासी साधुओं का वन किया है।। ये वानप्रस्थ प्रतीत होते हैं.। बौद्धों ने मिक्त 
जीवन को इतना व्यापक बना दिया था कि समाज को इससे हानि पहुँचने 
ज्ञगी थी । संन्‍्यासी बनने का अथ था सामाजिक कत्तेव्यों को छोड़कर भागनी। 
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महाभारत (शान्ति पव 5७, १०१७, २१, २७, १११,२) में भिक्षुपन की 
खिलली उड़ाई गई है । मनु ने गृहरथाश्रम की बड़ी महिमा गाई हे। 
(३।७७) | यह भी उल्लेखनीय है कि मनु और याज्ञवल्क्य दोनों भिक्षुणी को 
दूषित करने को तुच्छ अपराध मानते थे, क्योंकि उन्हें रित्रयों का प्रत्रज्या लेना 
पसन्द नहीं था । 

कोटिलीय अथंशास्त्र से ज्ञात होता हे कि मौय युग में स्त्रियों को 
स्थिति बहुत अच्छी थी। दाय में उन्हें पूरा अधिकार था। कुछ अवस्थाओं. में 

वे तलाक दे सकती थों और पुनरत्रिवाह कर सकती थीं। 
स्त्रियों की स्थिति गान्धव (परस्पर प्रेम से हुए) विवाहों में परस्पर ढेष होने पर 
तलाक दिया जा सकता था (८ परस्पर द्वेषान्योश्रय:ः )। पति 

के विदेश जाने तथा निश्चित समय तक न लोटने पर स्त्रियाँ दूसरा विवाह कर 
सकती थीं। विधवाओं को भी पुनर्विवाह करने का अधिकार था । पति यदि 
स्‍त्री को तीन बार से अधिक पीटे तो स्त्री उसके विरुद्ध अदालत में अभियोग 
कर सकती थी । नियोग की पद्धति भी प्रचलित थी । 

सातवाहन युग में मनु ने पिछली व्यव .थाओं में कुछ परिष्कार किया । 
मौय युग तक विवाह एक ठहराव-मात्र था, उसमें तलाक हो सकता था। 
मनु ने उसे पवित्र संस्कार द्वारा अविच्छेद्य बनाया, नियोग तथा विधवा- 
विवाह का निषेध किया। यद्यपि उसने स्त्रियां को स्वतंत्रता का अधिकारी 
नहों समझा फिर भी उनकी प्रशंसा अवश्य की हे--'“जहाँ स्त्रियों की पूजा 
होती है, वहाँ देवता बसते हैं |” 

वबदिक युग की भाँति स्त्रियाँ पतियों के साथ धम-करम में भाग लेती थीं, 
यह अशोक की पत्नी कारुवाकी के आचरण से सूचित होता हे। अवरोध 
(हरस) तथा बहु-विवाह की परिपाटी राज-परिवारों में प्रचलित थी | यूनानी 
लेखकों के अनुसार कुछ स्त्रियाँ आजीवन त्रह्मचारिणी, रहकर दशन-शारस्त्र 
का अध्ययन करती थीं । अतः यह स्पष्ट है कि इस यग में भी गार्गी व मेत्रेयी 
जैसी विदुषी स्त्रियाँ होती थीं । 

यद्यपि मेगास्थनीज़ के आधार पर एरियन ने लिखा हे कि उस समय 
भारत में दास-प्रथा नहीं थी, तथापि शिलालेखों तथा धमंशास्त्रों से इस 
प्रथा का प्रचलन सूचित होता हे। इसका कारण संभवत 
यह है कि यूनान में जिस बड़े पेमाने पर दास-प्रथा प्रचलित 
थी ओर उनके साथ जेसा दुव्यवद्दार द्वोता था वइ भारत में न था। प्रजातंत्र- 


दास- प्रथा 
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पद्धति के अग्रणी एथेन्स में कुल ३४ हज़ार स्वतंत्र ओर ३ लाख दास 
थे अथात्‌ प्रति स्वतंत्र व्यक्ति के पीछे तेरह दास थे । दासों की दशा, जो कि 
कुल प्रजा के ६२३० थे, पशुओं से भी बदतर थी, वहाँ खेती उन्हीं के द्वारा 
की जाती थी--भारत में दास केवल घरेलू काम के लिए थे। उनके साथ 
इतना अच्छा बरताव होता था कि मेगास्थनीज़ को यह श्रम हो गया फि 
भारत में दास-प्रथा नहीं है | कोटिल्य की व्यवस्थाओं से प्रतीत होता है कि 
उस समय भारतीय समाज में जो थोड़े बहुत दास थे उन्हें भी वह (कोटिल्य) 
मुक्ति दिलाना चाहता था। “आय व्यक्ति तो दास बनाया ही नहीं जा सकता 
था। "न त्वेवायेस्य दास भाव:?)” । जो अनाय दास बनाये जाते थे उन्हें भी 
आय बनाना और उनके साथ दुव्यवहार न होने देना कौटिल्य का लक्ष्य 
था। धरोहर रखे दास से मुदां, पाखाना, पेशाब या जूठन उठवाना, उसे 
नंगा रखना या मारना, दासियों का सतीत्व हरण, दासों को स्वतंत्र- होने का 
अधिकार दे देता था। अशोक ने अपने शिलालेखों में बार-बार दासों से 
सद्व्यवहार करने की हिदायत दी हे । 
यूनानी लेखकों ने भारतीयों के चरित्र की मुक्त कंठ से प्रशंसा की 
है। उनके वणनानुसार भारतीय सत्यवादी होते थे । कभी किसी व्यक्ति पर 
भूठ बोलने के लिए मुकदमा नहीं चलाया गया । चोरी 
चरित्र ओर कभी नहीं होती थी। यज्ञों के अतिरिक्त कभी सुरा-पान 
आचार नहीं होता था । उस समय के कानून बहुत सरल थे। लोग एक 
दूसरे का विश्वास करते थे। धरोहर आदि बगग़ र मुहरबंदी और 
गवाह के रखी जाती थी और इस सम्बन्ध में मुकददमेबाजी नहीं होती थी । 
मकानों पर ताले नहीं लगाये जाते थे । यूनानी लेखकों का यह वर्णन बहुत 
कुछ सत्य होते हुए भी अत्युक्तिपूण प्रतीत होता है । - 
सम्राट अशोक ने खान-पान के लिए की जाने वाली क्र रता ओर 
हिंसा को बंद कराया। “पहले देवताओं के प्रिय राजा प्रियदर्शी अशोक के 
रसोई घर में सूप ( शोरब ) के लिए प्रतिदिन सकड़ों प्राणी 
खान-पान ओर मारे जाते थे। पर अब, जब यह धमं-लिपि लिखी गइ है, 
आमोद-प्रमोद केवल तीन प्राणी--दो मोर और एक म्रग मारे जाते हैं। 
वह मूंग भी सदा नहीं। आगे वे तीन प्राणी भी न मारे 
हक |” मनु तथा याक्षवल्क्य-स्म्रति में अनेक प्रकार के मांस अभक्ष्य कहे 
गएर्ह | 
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मौय युग का प्रधान आमोद 'समाज' प्रतीत होता है। प्राचीन काल 
में समाज का अथ था--पशुओं या रथों की दौड़। ( सम्‌-अज्‌-इकट्ठे 
हॉँकना )। जहाँ पशु इस प्रकार दोड़ाये या लड़ाये जाते थे ओर उन पर बाजी 
लगाई जाती थी उसे समाज कहते थे । बाद में वे रंगभूमियाँ या प्रेषयागार, 
जहाँ नाटक दिखाये जाते थे, समाज कहे जाने लगे। अशोक ने धार्मिक दृश्य 
दिखलाकर प्रजा में धम-बृद्धि का यत्न किया ओर उसके अतिरिक्त पशुओं 
की दौड़, लड़ाई तथा हिंसा वाले समाजों को बंद करने की कोशिश को। 
किन्तु अपनी लोक-प्रियता के कारण समाज” बन्द नहीं हो सके । मनु ने 
समाज का उल्लेख सम।हय नाम से किया है, वह इसे तथा जुएण को एकदम 
थंद करने का आदेश देता है। जुआ वेादक युग से भारतीयों का एक प्रिय 
आमोद था | उसका बंद होना असभव सममभकर याज्ञवल्क्य उसे राजकीय 
नियंत्रण में करके उसे राज्य की आय का स्रोत बनाता हे । तीसरा मनोर|्जन 
नाटक, नृत्य, गायन और वादन था | पतंजलि, ने कंस-बध आदि नाटकों 
तथा शौमिक तथा शोभनिक आदि नटों का उल्लेख किया है । चोपड़ के कुछ 
रूप उस समय तक प्रचलित हो चुके थे । काम-सूत्र से यह ज्ञात होता दे कि 
तीसरी शती ई० बटेरबाजो, मेंढेबाजी, मु की लड़ाई ( ल्ावमेषक-कुककुट- 
युद्ध ) और उद्यान-क्री डराओं का खूब रिवाज़ था। 
यूनानी लेखकों ने साधारण जनता को कृषक, पशु-पालक, शिकारी, 
व्यापारी ओर शिल्पी इन वर्गों में बाँटा है । इनमें अधिक संख्या कृषकों की 
थी। मौय युग में इनकी स्थिति इस दृष्टि से अच्छी प्रतीत 
क््षि होती है कि युद्धों में इनसे न तो अनिवाय सेनिक सेवा 
कराई जाती थी ओर न ही इन के खेतों को किसी प्रकार 
की हानि पहुँचाई जाती थी । भीषण युद्धों के समय भी किसान शांति पूषक 
हल चलाते रहते । उन्हें अपनी पेदावार का कुछ हिस्सा बलि अथात्‌ कर के रूप 
में राजा को देना पड़ता था । आवश्यकता पड़ने पर राजा उनसे अनेक प्रकार 
के प्रणप ( नज़राने ) ज़बदस्ती लेता था। कुछ भागों में किसानों से बेगार 
( विष्टि, ) प्रणप ( नज़राना ) तथा अन्य कई प्रकार के कर लेने की परिपाटी, 
थी। पश्चिमी भारत के शक शासक रुद्रदामा ने १४० ३० पू० में गिरनार 
में सुद्शन भील की मरम्मत कराते हुए इस बात पर अभिमान प्रकट किया 
था कि यह काय उसने प्रजा से विष्टि या प्रणप लिये बिना ही पूरा कराया 
हे। अतिवृष्टि, अनावृष्टि व टिड्ठी दल से कई बार फ़सलें खराब द्वोत्ती “मीं। 
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अथशास्त्र में ऐसे अवसरों पर राज्य की ओर से सहायता देने की व्यवस्था 
है । यूनानी लेखकों के बणेनानुसार दाशेनिक वष के प्रारम्भ में ही अपने पास 
एकत्र हुईं जनता को आने वाले सूखी तथा फेलने वाली बीमारियों की सूचना 
दे दिया करते थे । 


इसा की पहली शतियों में भारत का व्यापार सीरिया, मिस्र, रोम, 
लंका, परले हिन्द ओर चीन से बढ़ा | सीरिया के राजाओं से मोय-सम्राट्ों 
का मैत्रीपूर्ण संबंध था, वहाँ की शराब और अंजीरें पसंद 
व्यापरा की जाती थीं | टालमी राजाओं के समय कई बार स्वेज नहर 
चालू हो जाती थी ओर भारतीय व्यापारी मिस्र तक व्यापार 
करने पहुँचते थे । रक्त-सागर और नील नदी के बीच के पुराने व्यापारिक 
मांग पर शोभन ( सोफोन ) नामक भारतीय का एक यूनानी लेख मिला 
है | दूसरी श० ई० पू० में भारतीय व्यापारी जल-मार्ग से सीधा सिकन्द्रिया 
तक पहुँचने लगे थे | टालमी एवुर्गेत द्वितीय ( १४६-११७ ईं० पू० ) के समय 
रक्त-सागर-तट के सरकारी कमेचारी सिकन्दरिया में एक भारतीय को लाये, 
जिसे उन्होंने अकेले एक नाव में भूखे-प्यासे बहते पाया था। यूनानी भाषा 
का ज्ञान होने पर उसने बताया कि भारतवष से एक जहाज में चलने के बाद 
समुद्र में रास्ता भूल जाने से उसका जहाज महीनों भटकता रहा और उसके 
सब साथी भूख से मर गए । एवुर्गेत ने एवुदीक्स नामक साहसी यूनानी के 
साथ उसे भारत भेजा और बह यहाँ से बहुत मसाले ओर रत्न ले गया । 
दूसरी श० ३० पू० में मध्य एशिया में जातियों की उथल-पुथल तथा सीरिया 
में अशान्ति रहने के कारण फारस की खाड़ी से जाने वाला स्थलमाग 
असुरक्तित हो गया ओर भारतीय वाणिज्य मिस्र के साथ बढ़ने लगा। कई 
बार भारतीय व्यापारी इससे आगे जा पहुँचते थे | १०० ई० पू० में हिन्दु- 
स्तानी सोदागर का एक जहाज तूफान में बहता हुआ जमनी के तट पर जा 
लगा था । 

५ _ इस युग में मध्य एशिया के स्थलमाग से चीन के साथ तथा सीधा जल- 
साग से रोम के साथ भारत का व्यापारिक सम्पके होना बड़ी महत्त्वपूर्ण घटना 
थी। चीन के साथ होने वाली व्यापारिक सम्पक की घटना बड़ी मनोर॑जक 
हे। १३८ ३० में चीनी सम्राट ने हणों के विरुद्ध सहायता पाने के लिए चाह- 
कियेन को ऋषियों के पास भेजा; १० वर्ष हुणों की केद काटने के बाद जब 
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बह उनकी राजधानी बलख में पहुँचा ( १९२७ ईं० पू०) तो उसे वहाँ के 
बाजारों में चीनी रेशम त्रिकते हुए देखकर आश्चय हुआ, उसे यह ज्ञात हुआ 
कि यह शिन्तु ( सिन्धु >भारत ) से आता हे । उस समय तक भारत और ची न 
का सम्पक आसाम के दुगम मांग से था। अप उसने यह नया रास्ता पता 
लगाया और इसके वाद मव्य एशिया के माग से पश्चिमो-जगत्‌ को इतना 
रेशम जाने लगा कि उठते रेशम का रास्ता कहा जाने लगा । रोम के साथ 
सीधे जलीय माग का संत्रंध एक यूनानी नाविक हिप्पलास ने इ० ४५ में मान- 
सून हवाओं के वियमित रूप से बहने का पता लगाकर किया । पहले जहाज 
समुद्र-तट के साथ-साथ चलते थे। अब वे मानसून हवाओं के सहारे 
पश्चिमी ( अरब ) सागर को सीधा पार करने लगे। इससे रोम के साथ 
भारत के वाणिज्य में अभूतपूत्र उन्नत हुई, जिसका सबसे वड़ा प्रमाण 
भारत में रोमन सम्राटां की मुद्राओं का बहुत अधिक परिणाम में पाया 
जाना हे । 
भारत उन दिनों समुद्र के रास्ते हाथी-दाँत का सामान, कई प्रकार के 
गन्‍्ध, मोती, बेदूय आदि रत्त, काली-मिच, लोग आदि मसाले सूती और 
रेशमी कपड़ों का नियांत करता था। रोम में सबसे अधिक 
नियात-श्रायात माँग काली मिर्चा की थी जो वहाँ पहली शती में दो अशर्फी 
की एक सेर बिकती थीं । रोमन सुन्दरियों को भारतीय मल- 
मल पहनने का बड़ा चाव था। पेत्रोनी नामक रोमन लेखक ने रोमन स्त्रियों 
की बेपदेगी की शिकायत करते हुए लिखा है कि वे “बुनी हुई हवा के जाले 
पहनकर अपना सोन्दय दिखाती हैं ।”” ७७ ई० में प्लीनी ने यह रोना रोया 
था कि भारतीय माल रोम में आकर सोगुनी कीमत पर विक्रता है और उसके 
द्वारा भारत-रोमन-साम्राज्य से हर साल साढ़े पाँच करोड़ सेस्टस का सोना 
खींच लेता है ओर यह कीमत हमें अपनी बिलासिता और अपनी स्त्रियों 
के लिए देनी पड़ती है। उपयुक्त वस्तुओं के बदले में भारत में उन दिनों 
शराब, चाँदी के बतन, गाने वाले लड़के, राजकीय अन्तःपुरों के लिए रूप- 
व॒ती दासियाँ आया करती थोीं। भारत में मेंगाया जाने वाला सामान कम 
था, अतः बेरेशिक व्यापार से भारत में दूसरे देशों का सोना वहा चला आ 
रहा था । कुशाणों के भारत में पहली बार व्यापक रूप से स्वणु-मुद्राओं का 
प्रचलन शुरू हुआ ओर रोम से आने वाले साने के कारण ही प्रभूत भाज्रा 
में बढ़ा। कुशाण सिक्‍के भी रोमन सिक्कों के आदश पर हद्वी बनाये 
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गए थे। 
वाणिज्य की उपयु क्त उन्नति में भारतीय शिल्पियों ओर कारीगरों के 
इसी कौशल ने बहुत साथ दिया । इस समय का सबसे प्रसिद्ध उद्योग व्त्र- 
व्यवसाय का था । स्ट्रेबो ने धनी व्यक्तियों द्वारा बढ़िया 
उद्योग. मलमल पहनने का उल्लेख किया है। अथशास्त्र से यह ज्ञात 
होता हे कि कपास के बढ़िया कपड़े उस समय दक्षिणी मदुरा, 
अपरानी कलिंग, काशो, बंग, वत्स और माहिष्मती में बनते थे। पहली 
० इं: पू० में पेरिप्लल के कथनानुसार सबसे बढ़िया मलमल गंगा को 
घाटी में, शाफ के अनुसार ढाका के आस-पास बनती थी। त्रिचनापल्‍ली 
तंजौर ओर मछलीपट्रम में भी अच्छी मलमल बनती थी । राज्य को कारीगरों 
की रक्षा का इतना ध्यान था कि शिल्पियों का हाथ काटने वालों के लिए 
कौटिल्य ने मृत्युदएण्ठ की व्यवस्था की है। उस समग्र कारीगर अपनी 
उन्नति के लिए सामूहिक संगठन वनाते थे । जो श्रेणि कहलाते थे। इस समय 
के अभिलेखों में तेली, कुम्हार, गन्बी, जुलाहे, अन्न बेचने वाले, पीतल के 
बतेन बनाने वाले, व्यापार करने वाले ( साथवाह ) श्रेणियों में संगठित थे । 
श्रेणियाँ वर्तमान काल के बड़े बक्कों का काम करती थीं। पश्चिमी भारत के 
प्रसिद्ध शक सत्र) नेहपान ( ज्गभग ८२-७७ हे० पू० ) के जमाई जउपवदात 
ने नासिक के बोद्ध भिक्नुओं के लिए कई हज़ार का दान क्िया। यह राशि 
उसने जुलाहों की दो श्रेणियों के पास कभी न लोटने वालो धरोहर के रूप 
में रख दी ताकि उससे उन भिक्षुओं को हरसाल कपड़े ( चीबर ) मिलते 
रहें । इसी प्रकार एक अन्य लेख में शक उपासिक्रा विष्णुदत्ता ने भिज्ुसंघ 
की दवा-दा . के लिए एक ( अक्षयनोवी ) कभी न लोटन वाली धरोहर का 
दान दिया | राज-परिवार के व्यक्तियों द्वारा जुलाहों की श्रेणियों को ऐसे 
दान इनकी ऊँची दैसियत के सूचक हैं । 
उस समय के शिल्प ओर वाणिज्य की उन्नति का परिणाम भारतवप 
की अभूतपूव सम्रद्धि थी | मौयेयुग में पाटलिपुत्र न केबल उस समय संसार 
का सबसे बड़ा शहर था, किन्तु समूचे प्राचीन जगत्‌ में कोई दूसरा शहर 
उसझी तुलना में नहों ठहर सकता था। युनान का प्रधान नगर एथेन्स ४३० 
३० पू० तथा रोम २७ इ० पू० से १७ इं० तक अपनी अधिकतम समझद्धि के 
समय पाटलीपुत्रका चोथा हिस्सा-मात्र थे | 
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५ साहित्य 
मोययुग की सबसे प्रसिद्ध साहित्यिक रचना चन्द्रगुप्त के मंत्री कोटिल्य 


का अथशास्त्र' हे। जो तत्कालीन राज्य एवं शासन-सम्बन्धी ज्ञान के लिए 
एक बड़ी खान सिद्ध हुआ है| पातञजल महाभाष्य से ज्ञात होता हे कि उस 
समय अनेक आख्यान (ययाति, वासवदत्ता आदि की कथाएं), आख्यायिकाएं 
(कथाएं), इतिहास, पुराण, काव्य, कंस-बध, वालि-वध आदि नाटक प्रचलित 
थश्रे, किन्तु इस समय ये उपलब्ध नहीं होते । 

सातवाहन युग साहित्यिक दृष्टि से असाधारण महत्त्व रखता है, क्योंकि 
इसके पू् भाग--शुड्जकाल में हिन्दू धर्म के आधारभूत ग्रन्थ मनुस्मति और 
महाभारत तथा पाणिनीय अष्टाध्यायी पर महषि पतंजलि का सुप्रसिद्ध 'महा- 
भाष्य” लिखा गया । पतंजलि पुष्यमित्र शुद्ध के समकालीन थे ओर उन्होंने 
उसका अश्वमेध यज्ञ करवाया था। धमंशास्त्र के सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ 'मनुस्मृति” 
की रचना श्री जायसवाल जी के मतानुसार सुमलि भागव ने १४०-१२० इ० 
पू० के बीच में की। बाद में याज्ञवल्क्य-स्मृति! का निमोण हुआ । 
इसमें धम ओर व्यवहार (कानून) का प्रथक्‌-प्रथक्‌ तथा संक्तेप में बहुत सुन्दर 
प्रतिपादन हे । 

महाभारत” ओर “रामायण” के वतमान रूप में यवन, कम्बोज आदि 
विदेशी जातियों का उल्लेख तथा तत्कालीन परिस्थिति का बणन होने से वे 
इसी युग के माने जाते हैं । संस्कृत में काव्य ओर नाटक साहित्य का आवि- 
भाव इसी युग में हुआ । कनिष्क के समकालीन अश्वघोष ने बौद्धधर्म की 
शिक्षाओं को लोकप्रिय बनाने के लिए बुद्ध-चरित”ः ओर 'सोन्द्रानन्द” नामक 
जो काव्य लिखे हैं वे कालिदास के काव्यों की टक्कर के हैं। यदि कालिदास 
को अग्निमित्र का समकालीन माना जाय तो उसकी रचनाएं भी इसी युग की 
होंगी, किन्तु अधिकांश विद्वान उसे गुप्त काल में हुआ सममभते हैं । संस्कृत का 
सुप्रसिद्ध नाटककार भास भी इसी युग में हुआ। अश्वघोष ने बौद्धध्मे के 
प्रचार के लिए 'शारिपुत्र प्रकरण” नामक नाटक की रचना की थी, इसके कुछ 
पन्‍ने ही मध्य एशिया में तुफान से पाए गए हैं। शुद्रक का 'मच्छकटिक' नाटक 
भी, जो तत्कालीन समाज का यथाथ चित्र उपस्थित करने की दृष्टि से संस्कृत 
नाटकों में अद्वितीय स्थान रखता है, कुछ पिद्वानों के सतानुसार १४० ई० पू० 
से २०० इई० के बीच सें लिखा गया । वात्स्यायन का काम-सूत्र” काम-शास्त्र का 
अभूतपूब प्रंथ तीसरी शती ई० में लिखा गया । 
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काव्यों तथा नाटकों के अतिरिक्त इस समय संस्क्रत के कुछ नये व्या- 
करण और कोश भी बने। पाणिनि की अप्राध्यायी संस्कृत का पूण शास्त्रीय 
व्याकरण होने के साथ-साथ बड़ी दुरूह ओर कठिन थी। साधारण जनता को 
एक सरल ओर सुबोध व्याकरण की आवश्यकता थी। वह शबवर्मा के 
कातन्त्र' व्याकरण ने पूरी की । यह व्याकरण इतना लोकप्रिय हुआ कि मध्य 
एशिया से बालि तक तथा बृहत्तर भारत में शीघ्र ही इसका प्रसार हो गया । 
विदेशी इसी की सहायता से संस्कृत सीखते थे । इसी के आदश्श पर “कच्चा - 
यन' का 'पालि व्याकरण” ओर तामिल का प्रसिद्ध व्याफरण “तोल्कप्पियम्‌? बना । 
संस्कृत का प्रसिद्ध अमरकोश' बोद्ध अमरसिंह ने पहली शती ३० में लिखा। 

आयुर्वेद में चरक' और सुश्रत” भी इसी युग में लिखे गए। चरक 
चीनी अनुश्रुति के अनुसार कनिष्क का राजबेद्य था | इसने आत्रेय पुनवसु के 
प्रन्थ का नया संस्करण किया था; किन्तु आजकल हमें जो चरक-संहिता मिलती हे, 
वह दृढ़बल पंचनद (पञजाबी) द्वारा चरक का पुनः संस्करण है। जिसमें उसने 
सुश्रत का शल्य-क्रिया-सम्बन्धी ज्ञान भी सम्मिलित कर दिया है। सुश्र॒ुत चरक 
के कुछ पीछे हुआ। वह धन्वन्तरि का शिष्य था, किन्तु वतमान सुश्रुत 
नागाजु न (१४० ३०) द्वारा संशोधित संस्करण है। नागाजु न विलक्षण 
प्रतिभा-सम्पन्न व्यक्ति था । उसने न केबल सुश्रुत का संपादन किया, किन्तु पारे 
के योग बनाकर आयुर्वेद में रसायन ओऔपधियों का प्रयोग आरम्भ करके 
कीमियाशास्त्र को जन्म दिया। लोहशास्त्र तथा जनन-विज्ञान-विषयक आदि 
शास्त्र लिखे ओर महायान सम्प्रदाय की दाशंनिक विचार-धारा को जन्म दिया। 
इसी युग में पत5जलि ने एक लोह-शास्त्र लिखा, किन्तु यह निश्चित नहीं कि 
महाभाष्यकार तथा लोहशास्त्रकार पतंजलि एक ही हैं। ज्योतिष में इस युग 
की प्रसिद्ध रचना 'गग संहिता? है, जिसमें ययन, शक आ।क्रमणों की घटनाओं 
का उस समय होने वाली वातों के रूप में बणन हे । 

इस काल में महायान सम्प्रदाय ने पालि के स्थान पर संस्कृत में 
साहित्य-रचना शुरू की । शुरू में यह जिस संस्कृत में हे वह पाणितीय नियमों 
का पूरा पालन नहीं करती; उसे मिश्रित संस्कृत कहा जाता हे। इसमें महा- 
यानियों के अतिरिक्त हीनयानी सबास्तिवादियों का भी साहित्य है। इस 
प्रकार का सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ 'महावस्तु' है। यद्यपि यह बेशाली महासभा के 
बाद बोद्ध-संघ से प्रथक हुए बौद्ध महासांघिकां की एक शाखा हे, जिसे लोकोत्तर 

वबादियों का विनय कहा जाता है, किन्तु इसमें भिन्षुओं के आचार से सम्बद्ध 
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बातें बहुत कम हैं। अधिकांश में बुद्ध और बोधिसत्व की कथाएं हैं । बुद्ध की 
कुछ स्तुतियाँ पोराणिक स्तोत्रों से मिलती हैं। महायान सम्प्रदाय के इस काल 
के प्रसिद्ध ग्रंथ 'सद्धम-पुण्डरीक', 'ललितविस्तर', 'प्रज्ञापारमिता? और 'अवदान- 
शतक? हैं। पहले दो में बुद्ध का देवाधिदेव रूप में चमत्कारिक वणन हैे। 
'प्रज्ञापारमिता? में बोधिसत्व द्वारा प्राप्त की जाने वाली छः पारमिलाओं का 
बणन है। प्रज्ञा का अभिप्राय शून्यवाद की अनुभूति होता है । यह ग्रंथ एक 
लाख, पच्चीस हजार, दस हजार ओर आठ हजार श्लोकों के चार रूपों में 
मिलता हे ओर क्रमशः: शत, पंचविशति, दश तथ। अप्ट--साहखिका भज्ञा- 
पारमिता कहलाता है। नागाजु न को 'शतसाहख्नरिका? का लेखक बताया जाता 
हैे। अवदान का मूल अथ है--महान्‌ उदार त्याग का काय; इस प्रकार के 
कार्यों का परिचय दने वाली दन्तकथाएं भी अवदान कहाती हैं। इस प्रकार 
के दो प्रसिद्ध ग्रंथ अवदान-शतक' और “दिव्यावदान! भी इसी युग की 
क्ृतियाँ हैं । 
इस युग में बौद्ध दशन के अनेक आचाय हुए । इनमे सवप्रथम 
विलक्षण प्रतिभाशाली अश्वघोष था, जो एक साथ कवि, नाटक-लेखक, 
कथाकार, दाशनिक और विचारक था। लेबी के शब्दों में बह एक साथ 
मिल्टन, गेटे, काण्ट ओर वाल्टेयर का स्मरण कराता हे | उसके काव्यों तथा 
नाटकों का पहले उल्लेख हो चुका हे। वजसूची” में इसने जाति-भेद की 
धज्ञजियाँ उड़ाई हैं। 'महायान” में मशायान के दशन की विवेचना की है। 
नागाजु नने १४० छ्० में माध्यमिक सूत्र लिखकर माध्यमिक संप्रदाय की 
स्थापना की, जो समूचे दृश्य जगत्‌ को असत्‌ मानता है। नागाजु न के पढट- 
शिष्य आयदेव ने चतुःशतक द्वारा साध्यमिक संप्रदाय के सिद्धान्तों की 
व्याख्या की । ह 
इस युग में दूसरी श० ई० पू० से दुसरी श० ई० तक समूचे भारत 
में अभिलेखों ओर सिक्‍कों पर एक ही प्राकृत पाई जाती है। यह उस 
समय भारत को राष्ट्र भापा थी। यह कहा जाता है कि सात- 
प्राकृत वाहन राजाओं के महल्ां में प्राकृत बोली जाती थी। इसमें 
सातवाहन राजा हाल ने “गाथा सप्तशती” की रचना की, 
गुणाल्य की बृहत्कथा' भी पेशाची प्राकृत में लिखी गई | इस समय मध्य- 
एशिया के खोतन आदि ग्रदेशों में भी प्राकृत का प्रचार था| वहाँ से 'धम्मपद' 
का प्राकृत अनुवाद मिला है तथा प्राकृत के सेकड़ों अभिलेख मिले हैं । 
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इसा को पहली शतियाँ तामिल का स्वर्ण युग थीं। इस समय मदुरा 
में एक साहित्यक परिषद्‌ या संगम” था । जिसके सदस्यों ने बहुत उच्च 
कोटि के साहित्य का सूजन किया । तिरुवल्लुबर का सुप्रसिद्ध 
तामिल सूक्तिसंग्रह, जो 'तामिल वेद! कहा जाता है, इसी युग की 
उपज है। इसका समय इ० स० १०० के लगभग है। 'मणि 
मेखला” और 'शीलप्पतिकारम्‌” नामक महाकाव्य इससे १०० बरस बाद के हें । 
इसी समय तामिल का 'तोलकष्पियम” नामक व्याकरण भी बना | 
इस युग में भारत के उत्तरी तथा पश्चिमी प्रदेशों पर चिरकाल तक 
इरानी, यूनानी, शक, पहलव, कुशाण आदि विदेशी जातियों का शासन 
 - रहा। कुशाण साम्राज्य के समय (इसा की पहली दो शतियों) 
विदेशी प्रभाव में रोमन साम्राज्य से भारत का घनिष्ठ व्याप्रारिक संपक था | 
अतः भारतीय सभ्यता पर इन विदेशो संस्कृतियों का प्रभाव 
पड़ना स्वाभाविक था। इनमें ईरानी, यूनानी ओर रोमन ही अधिक सभ्य 
थे। अतः उनके प्रभाव की ही यहाँ विशेष चचा की जायगी | 
भारत का उत्तर-पश्चिमी प्रदेश लगभग सो वप तक इरान के हखामनी 
सम्राटों के विशाल साम्र।ज्य का अंग रहा | सम्राट दारा ( ४२१-४८४ ई० पू०) 
ने ४५१६ ईं० पू० में अपने एक जलसेनापति स्कुलाक्स को 
इरानी प्रभाव सिन्ध नदी का रास्ता जाँचने के लिए भेजा था। उसके बाद इरान 
द्वारा कम्बोज़ ( पामीर-बदरुशां ), गन्धार का पश्चिमी भाग 
(पेशाचर) तथा सिन्धु प्रदेश (डेरा इस्माइलखाँ, डेरागाजीखाँ तथा सिन्ध 
सागर) का दोआब जीत लिया गया। सम्राट दारा ने यहाँ अपना एक प्रान्तीय 
शासक (क्ञषथपावन या ज्षत्रप) नियत किया। इस प्रान्त से उसे लगभग एक 
करोड़ रुपये का सोना प्रतिवष प्राप्त होता था, जो उसके अन्य सब प्रान्तों से 
अधिक तथा एशियायी प्रान्तां से प्राप्त होने वाले दुल सोने-चाँदी का ठृतीयांश 
था । ईरानी साम्राज्य अपने जमाने (५२१ से ४८५ ई० पू० तक) का सबसे बड़ा 
एवं सव्यवाध्थत साम्राज्य था। दारा ने साम्राज्य क वभनन भागा को पररपर 
जोड़ने के लिए सड़कां का निर्माण कराया था । अपनी राजाज्ञायें पत्थरों पर 
दवाई थीं, राज्य की विशाल आय का उपयोग अपनी राजधानी पसिपो 
लिस में भव्य महल बनवाने में किया था।. « 
अनेक पाश्चात्य ऐतिहासिकों की यह कल्पना है कि मौय साम्राज्य पर 
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इरानी सभ्यता का निम्न प्रभाव पड़ा है-- 

(१) मौय राजाओं ने पाटलिपुत्र (पटना) में अपने महल ईरानी राजाओं 
के अनुकरण पर बनाये। मोय कला पर ईरानी कला का प्रभाव पड़ा | यह 
कहा जाता है कि अशोक ने ईरान से पत्थर का प्रयोग सीखा, उससे पहले 
भारतीय लकड़ी की इमारतें बनाते थे। अशोक के स्तम्भों के शीष व उनकी 
पालिश इरानी खम्भों से मिलते हैं। अशोक के घण्टाकृति स्तम्भ-शीर्षों को 
इरान से ग्रहण किया बताया जाता है । 

(२) चन्द्रगुप्त मोय के राज-दरबार में अग्नि-पुजा तथा राज्याभ्रिषेक 
के उत्सव की कुछ बातें इरान से प्रहण की गई । 

(३) अशोक को चट्टानों पर अपने लेख तथा धर्म-लिपियाँ खुदवाने की 
प्रेरणा हखामनी सम्राट दारा के अभिलेखों से मिली । 

(४) भारत ने लेखन-कऋला का ज्ञान इंरान से प्राप्त किया । 

गम्भीरता पूबक विचार करने पर ये चारों बातें ठीक नहीं जान पड़तीं । 
इलियन आदि यूनानी लेखकों ने मोय राजाओं के महलों को ईरान के सूसा 
आर एकबटाना के राजभवनों से अधिक भव्य बताया है। ईरान और भारत 
की कला-शैलियों का गहरा अध्ययन करने वाले कला-ममज्ञ भारतीय कला पर 
ईरानी कला का कोई प्रभाव स्वीकार नहीं करते। अग्नि-पूजा और अभिषेक 
की पद्धति भारत में बेदिक काल से प्रचलित थी। उसके लिए उसे ईरान का 
ऋषणी होने की आवश्यकता नहीं थी । दारा अशोक से २०० व पूव हो 
चुका था; सम्भवतः उसका अशोक को ज्ञान भी न रहा होगा। उस जैसे 
प्रतिभाशाली राजा को धमंलिपियाँ खुदवाने का विचार सहज ही स्फुरित हो 
सकता है । लेखन-कला के लिए भी भारत को इरान का ऋणी होने की आच- 
श्यकता न थी । त्राह्मी लिपि का आविष्कार बेद्क युग में हो चुका था, अतः 
मोय युग में इरान से भारत को लिपि लेने की जरूरत नहीं थी । 

किन्तु ईरान के सम्पक से दो प्रभाव अवश्य हुए। उत्तर पश्चिमी 
भारत में खरोष्टी लिपि का प्रचार हुआ, जो उदू की भाँति दा३ ओर से लिखी 
जाती थी | अभी तक इसकी उत्पत्ति अभिश्चित हे, किन्तु एक चीनी प्रंथ में 
कहा गया है कि भारत के पड़ोसी खरोष्ट देश की वह भाषा थी। कुछ आधु 
निक विद्वानों ने इसको प्राचीन पारसी (३रानी) को अरमइक लिपि से उत्पन्न 
माना है। किन्तु यह लिपि दूसरी शती ई० के लगभग समाप्त हो जाती है। 
दूसरा प्रभाव क्षत्रप शब्द हे। इरानी इसका प्रयोग प्रान्त के शासक के लिए 
वरते थे। भारत में अनेक शक राजाओं ने इस पदवी को धारण किया और 
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चौथी शती ड्रे० तक इस शब्द का व्यवहार होता रहा । 
सिकन्द्र के समय से इस्‍्वी सन्‌ के आरम्भ होने तक भारत का यवनों 
(यूनानियों) के साथ निरन्तर सम्पक रहा | मौययुग में चन्द्रगुप्त ने सेल्युकस 
की कन्या से विवाह किया, उसका बेटा सीरिया के सम्राट्‌ 
यूनान का प्रभाव से यूनानी दाशेनिक मँगाने को उत्सुक था। अशोक ने यूनानी 
राज्यों में धमंदूत भेजे थे तथा पश्चिमी प्रान्व का शासन भी 
एक यूनानी शासक तुषास्य को सौंपा था । मोय शक्ति क्षीण होने पर यबनों 
ने उत्तर-पश्चिमी भारत पर आक्रमण किए तथा गान्धार, पंजाब ओर सिन्ध 
में शासन भी किया । इस प्रकार तीन सो वष तक इस युग में यूनानियों से 
घनिष्ठ सम्पक रहा । 
पाश्चात्य जगत्‌ में यूनान सभ्यता का आदि स्रोत समभा जाता था। 
सर हेनरी मेन का तो यहाँ तक दावा था कि प्रकृति की शक्तियां के सिवाय 
अन्य कोई ऐसी जंगम बस्तु जगतू में नहीं जिसकी उत्पत्ति यूनान में न हुई 
हो । इस प्रकार यूनान में अनन्य भक्ति रखने वाल अनेक विद्वानों ने भारतीय 
सभ्यता पर गहरा यूनानी प्रभाव पड़ने की बात सिद्ध की है और यह बताया 
है कि भारत में सब कलाओं की उत्पत्ति यूनानी सम्पक से ही हुई है। उदा- 
हरणाथ संस्कृत-नाटकों में आए यवनिका शब्द के आधार पर यह कल्पना 
की गई थो कि भारत ने नास्य-कला यूनान से ग्रहण की है। बाद में यह पता 
लगा कि जिस यवनिका (पर्दे) के आधार पर यह कल्पना की गई है, यूनानी 
नाटकों में उसका प्रयोग ही नहीं होता था | अब यूनान का प्रभाव कला, मुद्रा 
ओर ज्योतिष के ज्षेत्र में ही स्वीकार किया जाता हे। 
४० ई० पूब से ३०० ३० तक उत्तर-पश्चिमी भारत में गान्धार-शेली 
का विकास हुआ | फुशे, विन्सेन्ट स्मिथ तथा सर जान माशेल का मत है कि 
पंजाब में बसे तथा सीरिया से मैँँगाये गए यूनानी शिल्पियोँ 
(१) क्ला. ने गान्धार अथवा उत्तर-पश्चिमी भारत में सब प्रथम बुद्ध 
की प्रतिमा का निर्माण किया। इनसे भारतीयों ने अपने 
देवताओं की मूर्तियाँ बनाने की कला सीखी ओर गान्धार कला ने भारतीय 
मृ्ति-कला पर गहरा प्रभाव डाला । हैवल, जायसवाल तथा डॉ० कुमारस्वामी 
यह मत स्वीकार नहीं करते । इनका विचार हे कि भगवान्‌ बुद्ध की मूर्ति न 
तो पहले-पहल यूनानियों ने वनाई और न गान्धार कला में पाई जाने वाली 
मूर्ति यूनानियों की द्वी कृति हे। इस कला का भारतीय कला पर कोई प्रभाव 
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नहीं पड़ा । भारतीय शिल्पियों को बुद्ध की मूर्ति बनाने के लिए यूनानी कलाकारों 
की सहायता की कोई आवश्यकता न थी; जेन तीथकरों की प्रतिमाएं पहले से ही 
चली आ रही थीं। जब महायान सम्प्रदाय तथा भक्ति सिद्धान्त की प्रबलता 
हुईं ओर बुद्ध की मूर्ति की आवश्यकता हुईं तो उसे जेन नमूनों के आधार पर 
तैयार कर लिया गया। यदि यूनानी कलाकार बुद्ध की मूर्ति तेयार करते तो 
इसमें वास्तविकना और यथाथ ता होती, किन्तु ऐसा नहीं है। पद्मासन-स्थित 
बुद्ध के चरण वास्तविक दृष्टि से एक सरल रेखा में नहों होने चाहिएं थे। 
समाधि-मुद्रा में “एक पर एक रखे दोनों हाथ यदि वास्तविक बनाये जाते तो 
उनकी कुहनी जाँघों तक न पहुँचकर बहुत ऊपर पसली की सीध में रहती ।” 
केशों का दत्षिणावते गुड़ाओं में बना होना भी सबथा अस्वाभाविक है । ऐसी 
मूर्ति यूनानी कलाकारों की कल्पना नहीं हो सकती | इसका परवर्ती कला पर 
भी कोई प्रभाव नहीं पड़ा। ह 
मोय युग तक भारत की पुरानी मुद्राएं आहत सिक्‍के होते थे । चाँदी 
ओर ताँ बे के टुकड़ों पर सूय, चन्द्र, चेत्य, चक्र आदि कुछ निशान उप्पे से 
अज्लित किये जाते थे। इन पर कोई राजा की मूर्ति या कोई 
(२) मुद्रा लेख नहीं होता था। ये सिक्‍्रके पुराण या काषोपण कहलाते 
थे | यूनानी राजाओं ने सबप्रथम राजा की मूति तथा नाम 
वाले सिक्के चलवाए। शुरू में ये सिक्के यूनानी तोल के अनुसार थे तथा 
इस पर यूनानी लिपि थी, किन्तु बाद में इन पर खरो्ी प्राकृत में लेख लिखे 
जाने लगे | इसके बाद भारतीय सिक्के भी इसी शली में बनने लगे। यूनानी 
सिकके द्ररू्म ()/90)॥7) का शब्द संस्कृत में द्वम्म तथा बाद में दाम के रूप 
में अपना लिया गया। 
अगले अध्याय में यह बताया जायगा कि भारतीय यूनानी ज्योतिषियों 
को बड़ी अदा से देखते थे। उन्होंने बहुत-से शब्द और बातें यूनान से 
सीखी थीं। यहाँ इतना ही लिखना पयाप्त है कि ग्रहों तथा 
(३) ज्योत्षि उनके आधार पर सप्ताह के सात वारों की कल्पना पहले 
यूनानियों से ग्रहण की समझी जाती थी। फ्लीट का यह 
मत था कि पाँचवीं श० ई० में भारतीयों द्वारा यूनानी ज्योतिष अपनाने पर 
ग्रहों का ज्ञान ओर वारों की गिनती भारत में आई । यह विचार उस समय 
तक ठीक था जब तक पाश्चात्य जगत में प्रहंके विचार के आविष्कार का 
श्रेय यूनानियों को दिया जाता था, किन्तु अब यह माना जाता हे कि ग्रहों 
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ओर राशियों की खोज़ बाबुली लोगों ने की थी ओर वारों की कल्पना सुमेरों 
ने | अतः ग्रह गणित का ज्ञान न यूनान में पेदा हुआ और न वहाँ से आया । 
संभवत: उत्तर बेदिक युग में बेबीलोन से यह भारत में पहुँचा। 
रोम में २७ ई० पू० में आगस्ट्स पहला सम्राट्‌ बना । लगभग उसी 
समय सातवाहन मगध के स्वामी बने | तत्कालीन भारतीय राजाओं ने सम्राट 
के पास अनेक दूत-मण्डल भेजे । ४५ ३० में एक यूनानी 
रोमन प्रभाव नाविक हिप्पलास द्वारा मानसून हवाओं के नियमित बहने 
की खोज से भारतीय महासागर ४५ दिन में पार किया 
जाने लगा और भारत से रोम केवल १६ सप्ताह में पहुँचा जाने लगा। 
इससे दोनों देशों में घनिष्ठ व्यापारिक सम्पक स्थापित हुआ। रोमन साम्राज्य 
की सीमा जब दजला नदी पर पहुँच गई तो वह भारतोय सीर्मान्त से कुल 
छः सौ मील रह गया । इसा की पहली चार शतियों में दोनों देशों में खूब 
सम्बन्ध रहा । इसका प्रभाव मुद्रा एवं ज्योतिप के क्षेत्र में ही विशेष पड़ा । 
कुशाणों ने रोम के सोने के सिक्‍कों के अनुकणश पर अपने सोने के सिक्के 
चलाये, संस्कृत का स्वण-मुद्रावाची दीनार शकऋ्त भी मूलतः रोमन है। 
ज्योतिष के पाँच सिद्धांतों में रोमन सिद्धांत भारत में रोम से ही आया प्रतीत 
होता हे। 


नवों अध्याय 
गुप्त युग का समाज, साहित्य और विज्ञान 


गुप्त युग भारतीय इतिहास का एक महत्त्वपूणों काल हे ओर अपनी 

अनेक विशेषताओं के कारण इसे भारत का स्वण युग कहा जाता है। इसकी 
पहली विशेषता चार सो व के विदेशी शांसन के बाद 

गुप्त युग को देश का स्व॒तन्त्र होना, तथा एकछन्र शासन के नोचे संगठित 
विशेषताएं होना था। १०० ई० के लगभग उत्तरी-भारत में संयुक्त प्रान्त 
तक ओर पश्चिमी भारत में उत्तरी महाराष्ट्र, काठियावाड़, 

गुजरात ओर अधिकांश राजपूताने में कुशाणों ओर शकों का शासन था। 
सांस्कृतिक दृष्टि से भारतीय रंग में रँगे जाने पर भी, जातीय दृष्टि से ये 
विदेशी थे। कुशाणों को संयुक्त-प्रान्त से मथ और नाग राजाओं ने खदेड़ा 
तथा पूर्बी-पंजाब से योधेयों ओर कुणिन्दों ने; तीसरी शती में सासानी साम्राज्य 
के उत्कष से कुशाण शक्ति बिलकुल क्षीण हो गई | शकां की शक्ति का महाराष्ट्र 
में सातवाह॒नों ने ओर राजपूताना में मालवगण ने उच्छेद किया । तीसरी शती 
के अन्त तक समूचा भारत विदेशी दासता से मुक्त हो गया। किन्तु उस 
समय तक वह अनेक छोटे-छोटे राज्यों में बटा था। गुप्तों ने चोथी, पाँचवीं 
शती में (३६० ३० ४६० ३०) इस देश के बड़े भाग में एकछत्र शासन ओर 
शान्ति की स्थापना की । काफी समय तक हरणों के दाँत खट्ट करके भारत की 
रक्षा की । इस युग की दूसरी विशेषता अभूतपूव सम्रद्धि हे । इन दिनों भारत 
का विदेशी व्यापार बहुत उन्नत था । इससे पहले सातवाहन युग में ही रोम को 
भारत से इतना माल भेजा जाता था कि उसका मूल्य चुकाने के लिए उसे कई 
करोड़ सोने के सिक्के भारत भेजने पड़ते थे, उस समय एक रोमन लेखक ने 
यह शिकायत की थी कि “भारत रोम से प्रतिवष साढ़े पाँच करोड़ का सोना 
खींच लेता हे ओर यह कीमत हमें अपनी विलासिता और अपनी स्त्रियों की 
खातिर देनी पड़ती है ।”” इस युग में ब्यापार अपने चरम उत्कष तक पहुँच गया 
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ओर खुदाइयों से मिले सोने के सिक्‍कों से यह प्रतीत होता है कि अन्य देशों 
का सोना यहाँ बहा चला आ रहा था। तीसरी विशेषता चीन, रध्य एशिया, जावा, 
सुमात्रा, कोचीन, चीन, अनाम और बोर्नियो तक भारतीय धर्म ओर संस्कृति 
का विश्व-व्यापी प्रसार है। यदि आज चीन, जाबा ओर भारत में सांस्कृतिक 
एकता है तो इसका कारण गुप्त युग के कुमारजीब और गुणवर्मा-सदश 
प्रचारक हैं। चोथी विशेषता भारतीय प्रतिभा का सबतोमुखी विकास तथा 
अभूतपूर्व बौद्धिक उत्कष है। इसी युग में संस्कृत-साहित्य में कालिदास-जैसे 
महाकवि हुए, मच्छुकटिकः और 'मुद्राराक्षस' नाटक बने, पौराणिक साहित्य ने 
अपना बहुत-कुछ वर्तमान रूप धारण किया | दशन में महायान के माध्यमिक 
ओर विज्ञानवादी सम्प्रदाय, तथा वसुबन्धु, असंग आयदेव आदि बोद्ध तथा 
आचाय सिद्धसेन दिवाकर, समनन्‍्त भद्ब-जैसे जेन दाशनिक उत्पन्न हुए और 
भारतीय दशन को इन्होंने अनेक सवबथा नवीन और मोलिक विचार प्रदान 
किये। विज्ञान के ज्षेत्र में दरशांश गणना-पद्धति ओर दिल्ली कीं लोहे की 
कीली इसी युग की देन हैं। पाँचवीं विशेषता ललित कलाओं की चरम सीमा 
तक उन्नति है । अजन्ता के जगत्‌-प्रसिद्ध चित्र इसी युग में बने। इस काल 
की मूर्तियाँ अगले युगों के चित्रकारों के लिए आदश का काम करती रहीं। 
छठी विशेषता यह है कि इस युग ने हिन्दू धम को वर्तमान रूप प्रदान किया । 
गुप्त सम्राटों के प्रबल प्रोत्साहन से वेष्णत् धर्म का उत्कप हुआ। सर्वान्नीण 
सांस्कृतिक समुन्नति की दृष्टि से भारतीय इतिहास का कोई अन्य युग इस 
युग की समता नहीं कर सकता । 
गुप्त युग के धम, शासन-प्रणाली और कला का विवेचन छठे, तेरहवें 
ओर चोदहवें अध्यायों में हुआ है। अतः यहाँ केवल तत्कालीन समाज, 
साहित्य ओर विज्ञान का विवेचत ही किया जायगा । 
१. सामाजिक दशा 
भारतीय समाज का मूल आधार वणु-व्यवस्था समभी जाती है, किन्तु 
गुप्त युग तक यह बहुत लचकीली थी । जात-पाँत का विचार परिपक्व नहीं 
हुआ था । खान पान, विवाह और पशे विपयक वर्तमान 
वर्ण-ब्यवस्था कठोर व्यवस्थाए' नहीं चालू हुई थीं। इस काल की स्मृतियों 
में केवल शूद्रों के साथ ही खान-पान का निपेधष है, किन्तु 
इनमें भो अपने कृषक, नाई, ग्वाले ओर पारिवारिक मित्र को अपवाद माना 
गया दै । शुद्र होने पर भी इनके साथ खान-पान में कोई दोष नहीं है । उस 
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समय समाज में प्रायः सवबण॑ विवाह होने लगे थे किन्तु असवण विवाहों 
को. भी वध माना जाता था। अनुलोम (उच्च वरणण के पुरुष के साथ निम्न- 
बण की स्त्री का सम्बन्ध) ओर प्रतिलोम (निम्न वण के बर के साथ उच्च 
वर्ण को कन्या का सम्बन्ध) दोनों प्रकार के विवाह प्रचलित थे। वाकाटक 
राजा रुद्रसेन ने कट्टर ब्राह्मण होते हुए भी प्रभावती गुप्ता का विवाह वेश्य 
जातीय गुप्त कुल में किया । ब्राह्मण कदम्बों ने भी अपनी कन्याए' गुप्तों को 
दी थीं। विभिन्‍न वर्णों के अतिरिक्त विभिन्‍न जातियों में भी विवाह होता 
था। आन्ध्र के ब्राह्मण इच्च्ाकु राजाओं ने उज्जयिनी के शक राज-परिवार की 
कन्या स्वीकार की थी । 
गुप्त युग में पेशों की दृष्टि से भी वरण-व्यवस्था के नियम सबमान्य 
नहीं हुए थे | ब्राह्मण अध्ययन-अध्यापन आदि स्मृतिशप्रतिपादित छः कर्मों के 
अतिरिक्त व्यापार, शिल्प ओर नोकरी के पेशे करते थे । वे ज्षत्रियों का काम 
करने, स्र वा छोड़कर तलवार पकड़ने में भी संकोच नहीं करते थे। बाकाटक 
ओर कदम्ब वंशों के संस्थापक विन्ध्यशक्ति और मयूर शमा ब्राह्मण थे। 
गुप्त-सम्राट वेश्य थे। अनेक क्षत्रिय व्यापार और व्यवसाय करते थे | इस 
युग में शूद्रों का काम तीनों बर्णों की सेवा करना नहीं था । ये व्यापारी,शिल्पी 
ओर कृषक का काम कर सकते थे। उनमें अनेक सेना में ऊँचे पदों तक 
पहुँचते थे । 
इस काल में यद्यपि स्मृतिकार सब॒ण विवाहों पर बल दे रहे थे, किन्तु 
दे व सो सव मान्य नहीं हुई थी। इसीलिए इस समय हिन्दू समाज ने 
कहर से आने वाली विदेशी जातियों को अपने में पचा लिया। 
गुप्त युग से पहले मोौय तथा सातवाहन युगों में भारतीय समाज ने 
यूनानी, शक, पहलव और कुशाण अपने में विलीन कर लिए थे। १४० ३० 
तक पंजाब के कुशाण ओर पश्चिमी भारत के शक भारतीय बन चुके थे। 
तीसरी शताब्दी में आन्ध्र के इक्चाकु राजा शक-कन्याओं के पाशिग्रहण 
में दोष नहीं समझते थे। गुप्त युग में भो हिन्दू सम्राज की पाचन- 
शफ्ति बड़ी जबदस्त थी, वे एक पीढ़ी में ही विदेशियों 
विदेशियों को को भारतीय बना लेते थे। हूण आक्रान्ता तोरमाण का बेटा 
हिन्दू बनाना मिहिरकुल पक्का रोव था। इसी समय जावा, सुमात्रा, बोनियो 
आदि टापुओं तथा इराक और सीरिया में हिन्दू धम फेला 
हुआ था । यह संभव है कि इन सब प्रदेशों में काफी विदेशियों को हिन्दू 
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बनाया गया हो | इन सब उदाहरणों से रपट है कि इस समय तक वतमान 
काल का यह विचार हृदमूल नहीं हुआ कि हिन्दू समाज में प्रवश केबल 
जन्म द्वारा हो सकता है | हिन्दू धमे से जो भी प्रभावित हो, वह हिन्दू 
आचार-विचार ओर संस्कार ग्रहण करके एक ही पीढ़ी में शादी-ब्याह द्वारा 
हिन्दू-समाज का अभिन्‍न »ग बन जाता था। कट्टर ब्राह्मण भी विदेशियों के 
साथ विवाह बुरा नहीं समभते थे । इस प्रकार हिन्दू-समाज में दूसरी जातियों 
को अपने में बिलोन करने को सामथ्य गुप्त युग तक प्रचुर मात्रा में विद्यमान 
थी | यह शक्ति मध्य युग में बिल्कुल नष्ठ हो गई । 
तु वतमान छुत-छात उस समय थोड़ी-बहुत मात्रा में अवश्य थी। 
फाहियान के वणन से रपष्ट है कि चाण्डाल मुख्य बस्ती से बाहर रहते थे और 
बस्ती में आने पर सड़क पर लकड़ी पोटते हुए चलते थे ताकि 
उसके शब्द से सव लोगों को उनकी उपस्थिति का ज्ञान हो 
सके ओर वे उनके सम्पके से दृषित होने से बचे रहें । 
गुप्त युग में बाल-विवाहों का प्रचलन काफी हो गया था । इससे पहले 
युगों के मनु आदि स्मृतिकार उपयुक्त वर न मिलने पर कन्या के पिता को 
उसे अविवाहित रखने की अनुमति देते है, किन्तु इस युग 
विवाह की याज्ञवल्य ओर नारद-जेसी स्मृतियाँ ऋतु काल थे पहले 
कन्या की शादी न करने वाले अभिभावक को नरकगामी 
वताती हैं। उस समय विधवा-त्रिवाह की प्रथा भी प्रचलित थी। चन्द्रगुप्त 
द्वितीय ने संभवतः ३७४५ ई० में भ्र॒वदेबी से इसी प्रकार का विवाह किया 
था । कुछ अवस्थाओं में स्त्री अपना पहला पति छो इकर दूसरे पुरुष से विवाह 
कर सकती थी | दूसरा विवाह न करने वाली विथवाएं प्राय: ब्रह्मचारिणी 
रहती थीं। सती-प्रथा का व्यापक प्रचार ओर धार्मिक महत्त्व न था। इस युग 
में सती होने का केवल एक ही ऐतिहासिक प्रमाण मिल्ञता है। भानुगुप्त के 
सेनापति गोपराज की मुत्यु के पश्चात उसकी पत्नी चिता पर चढ़ी थी । 
उच्च वर्गों में इस समय स्त्रियों की स्थिति बड़ी उन्नत थी । वे शासन- 
प्रबन्ध में प्रमुख भाग लेती थीं। कुछ प्रान्तां में, विशेषतः कनन्‍्नड़ प्रदेश में, 
वे प्रान्तीय शासक ओर गाँव के मुखिया का भी काय करती 
स्त्रियों की स्थिति थीं। दक्तिण में स्त्रियों को प्रथकू पद में रखने की परिपाटी 
नहीं थी | वहाँ के राज-परिवारों की स्त्रियाँ अभिलेखां में न 
केवल संगीत ओर नृत्य में प्रवीण बताई गई हैं किन्तु व सावेजनिक रूप से इन 


अस्तरयता 
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कलाओं में अपने नेपुण्य का भी प्रदशन करती थीं । कुलीन स्त्रियाँ उच्च 
शिक्षा प्राप्त करती थीं। 


किन्तु यह उन्नत स्थिति उच्चवर्ग की नारियों की ही थी। साधारण 
स्त्रियों की दशा गिर रही थी। बाल-विवाह प्रचलित होने से उनका उपनयन 
असंभव हो गया । याज्ञवल्क्य ने उन्हें उपनयन ओर वेदाध्ययन का अनधि- 
कारी माना । वेदिक शिक्षा न होने पर भी स्त्रियों को कला और साहित्य की 
शिक्षा दी जाती रहो । इस युग में शील भद्टारिका आदि अनेक स्त्री-लेखिकाएं 
ओर कब यित्रियाँ हुई । स्त्रियों के पुराने अधागिनी और समानता के आदश 
में इस युग में परिबतन आने लगा | स्त्रियों पर पति की प्रभुता बढ़ने लगी। 
कालिदास ने लिखा है--“पति ही स्त्री का स्वामी है, वह जो चाहे कर 
सकता है ।” 
गुप्त युग की एक बड़ी विशेषता यह है कि इस समय तक भारतीयों का 
सामाजिक और वेयक्तिक जीवन बड़ा सन्तुलित था। धर्म, अथ, काम, मोक्ष 
नामक चारों पुरुषार्थों का उचित उपभोग जीवन का आदश 
जीवन का आदर्श समझा जाता था । बाद में भारतीय जीवन में धम की प्रधा- 
नता हो गई । परलोक के लिए इहलोक की उपेक्षा की जाने 
लगी, अधिकांश समय ब्रत तथा पूजा-पाठ को दिया जाने लगा, संन्यास को 
उच्च ओर काम को हेय दृष्टि से देखा जाने लगा, किन्तु गुप्त युग तक ऐसा 
नहीं था । अथ और काम की धम ओर मोक्ष के समान महत्ता थी। समाज 
चारों पुरुषार्थों की प्रोप्ति के लिए तुल्य रूप से यत्न करता था। गुप्त युग की 
चौमुखी उन्नति का/ मूल कारण यही है। इस काल में जहाँ धर्म और दर्शन 
में उन्नति हुईं, वहाँ साहित्य, ललित एवं उपयोगी कलाओं ओर विज्ञानों का 
भी उत्कष हुआ | 


२. साहित्य 
गुप्त-काल में संस्कृत-साहित्य का अभूतपूथ उत्कष हुआ। संस्कृत के 
परम अनुरागी गुप्त राजाओं की शीतल छत्र-छाया उसकी सवांज्लीण समुन्नति 
में सहायक सिद्ध हुईं। इसके प्रचार का इतना उत्साह था कि राजशेखर के 
कथनानुसार इन्होंने अपने अ्रन्तःपुर में भी संस्कृत के प्रयोग का आदेश दे 
रखा था। यह स्मरण रखना चाहिए कि केबल इस युग में ही संस्कृत राष्ट्र 
भाषा बनी । इनसे पहले के सातवाहन और इच्वाकु राजा कट्टर ब्राह्मण होते 
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हुए भी प्राकृत के पोषक थे। जेन और बौद्ध भी पाली तथा प्राकृत भाषाओं का 
व्यवहार करते थे । किन्तु संस्कृत के विशाल शब्दकोश तथा सबबिध अभिव्यंजक 
सामथ्य के कारण वे इस ओर आकुष्ट हुए। बोद़्ों ने पहली दूसरी शती से 
संस्कृत को अपना लिया। महायान सम्प्रदाय के आचार्यों ने अपनी अपू् 
रचनाएं इसी भाषा में कीं। संस्कृत उस समय भारत के समूचे शिक्षित वग 
की भाषा थी । गुप्तों को इस बात का गौरव प्राप्त है कि उन्होंने इसे राज-भाषा 
बनाया | पहले जो स्थान प्राकृतों को मिला था, वह अब संस्कृत ने पाया | सारे 
देश के दाशनिकों, कवियों, शाप्तों की भाषा होने से संस्क्रत भारत की राष्ट्रभापा 
के पद पर आसीन हुईइ। भारत ही नहीं ब्ृहत्तर भारत में, माया, जावा, 
सुमात्रा, बाली, बोनियो ओर चीन तक उसका प्रसार हुआ | केवल गुप्त युग 
में संस्कृत की यह स्थिति रही हे। इससे पहले प्राक॒तों का प्रचार था, छठी शती 
इ० से दक्षिण में द्रविड़ भाषाएं राजकीय लेखों में इसका स्थान ले लेदी हँ। 
संस्कृत-साहित्य की अनेक श्रेष्ठ कृतियाँ इसी काल में लिखी ग३ । 
संस्कृत-साहित्य के अनेक प्रसिद्ध कवि इसी युग में हुए। महाकवि 
कालिदास इसी काल के माने जाते हैँ। (रघुवंश', 'कुमार-संभव', मेघदूत” नामक 
काव्य ओर 'मानतिका ग्निमित्र', 'विक्रमोवशी' तथा 'अभिज्ञान 
संस्कृत के फबि शाकुन्तल” नामक नाटक उनकी अमर क्रतियाँ हैं, इनमें भार- 
और नाटककार तीय आदश जिस पूर्णता से प्रगट हुए हैं, बेसे शायद आज 
तक किसी अन्य रचना में नहीं हुए, वे संस्कृत के सवश्रेष् 
कबि हैं। विशाखदत्त का 'मुद्राराक्षस?, भारबरि का 'किराताजु नीय” भव हरि के 
"नीति, शज्भार और वेराग्य शतक! इसी काल की कृतियाँ हैं । समुद्रगुप्त की दिग्वि- 
जय का वर्णन हरिपेण ने अपनी प्रांजल ओर प्रसाद गुण युक्त संस्कृत में किया 
है । संस्कृत-कथा-साहित्य का एक अमर रत्न विष्णुशमा का 'पंचतन्त्र” इसी 
युग की देन है, संसार की पचास से अधिक भाषाओं में इसके दो सो के लग- 
भग अनुवाद हुए हैं। 
काव्य-साहित्य के अतिरिक्त इस युग में व्याकरण आदि शास्त्रों से 
सम्बन्ध रखने वाला साहित्य विकसित हुआ । हिन्दुओं में पाणिनि, कात्यायन 
ओर पतंजलि के प्रन्थां का आदर था, किन्तु योद्धों में चन्द्र- 
शास्त्रीय साहित्य गोमी नामक बड्भाली वोद्ध भिन्नु द्वारा विरचित “चन्द्र व्याक- 
रण! बड़ा लोकप्रिय हुआ । इसका आधार पाणिनि की 
अप्राध्यायी? है, किन्तु वे दिक स्व॒र-प्रक्रिय ओर व्याकरण छोड़ दिया गया है। 
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इसका समय छठी शती का पूर्वाध है। 'अमरकोश” एक बौद्ध अमरसिंह की कृति 
हे। छन्द शास्त्र का विवेषन इस समय 'श्रुतवोध” तथा वराह मिहिर की 'बृहत्‌ 
संहिता? तथा अग्नि पुराण? में हुआ । चित्रकला का प्रतिपादन “विष्णु धर्मोत्तर 
पुराण! में किया गया। 'कामन्दकीय नी तिसार” ओर वात्स्यायन का काम शास्त्र! 
भी इसी युग की रचना है। 
पुराण भारत में वेदिक युग से चले आ रहे थे। उनका एक प्रधान अंग 
प्राचीन वंशों का बणन था। गुप्त युग के प्रारम्भ में इनका नवीन संस्करण 
हुआ, इसमें ३५० ई० तक की घटनाएं जोड़ दी गई। ब्रह्मा, 
धार्मिक साहित्य विष्णु, तथा महेश के माहात्म्य का बणन किया गया, किन्तु 
ब्रतों ओर अनुप्ठानों को महत्त्व देने वाला भाग अभी तक 
इनमें नहीं जुड़ा था । 
याज्षवल्क्य, नारद, कात्यायन, पराशर और बृहस्पति की स्मृतियाँ इसी 
युग में बनीं | इनमें याज्ञवल्क्य बड़ी सुव्यवस्थित और क्रमबद्ध स्मृति है। 
इसमें आचार, व्यवहार (दीवानी कानून) ओर प्रायश्चित्तों का तीन भागों में 
प्रथक्‌ वणन है । इस समय के दीवानी कानून के विकास की सूचना नारद 
क्रौर कात्यायन से मिलती हे । 
गुप्त काल में यहाँ भारतीय दशनों पर भाष्यों और प्रामाणिक ग्रन्थों 
का निर्माण हुआ । ईश्वर कृष्ण ने 'सांख्य दशन? के सबसे सुन्दर और प्रामा- 
शिक ग्रन्थ 'सांख्य-कारिका' का प्रणयन किया । ्यायभाष्य! 
दाशनिक साहित्य के लेखक वात्स्यायन और इस भाष्य पर 'न्यायवार्तिक' नामक 
रेत टीका लिखने वाले उद्योतकर इसी काल की 
विभूति हैं। 'बैशेषिक का प्रसिद्ध ग्रन्थ, प्रशस्तपाद-कृत पदार्थ संग्रह”, 'मीमांसा” 
के 'शाबर? तथा योग दशन! के व्यास भाष्य” इसी काल में बने | वौद्ध दशन के 
अधिकांश »छ आचाय गुप्तयुग में हुए। विज्ञानवाद के संस्थापक मेत्रेय, 
इस सम्प्रदाय के प्रवधक आचाय वसुबन्धु, माध्यमिक न्याय के जन्मदाता 
दिडानाग को उत्पन्न करने का श्रेय इसी युग को है। महायान के अन्य गुप्त- 
कालीन आचार्यों में स्थिर्मति, शंकर स्वामी, धर्मपाल, स्थविर बुद्धपालित 
आयेदेव (२१००-२४०), भावविवेक, चन्द्रकीत्ति, वेभाषिक सम्प्रदाय के संघ- 
भद्र स्थविरवाद सम्प्रदाय के बुद्धघोष, बुद्धदत्त, धम्मंपाल उल्लेखनीय हैं। 
इनके मह्क्त्वपू् ग्रन्थों का पिछले अध्याय में निर्देश किया जा चुका है। 
जैन साहित्य के विकास की दृष्टि से गुप्त काल असाधारण महत्त्व 
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रखता है । इस युग में सब प्रथम जैन-घम के ग्रंथों (आगमों) को ४५३ इ० में 
वललभी में लिपिबद्ध किया गया, यह काय देवार्थिंगण के सभापतित्व में हुई 
जेन महासभा ने किया । इसके अतिरिक्त इस काल की दो अन्य बड़ी घटनाएं 
न न्याय का स्वतन्त्र शास्त्र के रूप में विकास ओर “ेनेन्द्र व्याकरण” की 

रचना हैं। जैन न्याय के संस्थापक आचाय सिद्धसेन दिवाकर ( ४५वीं शती का 
उत्तराध या छठी शती का पूर्वाध ) थे। 'न्‍्यायावतार” की रचना करके उन्होंने 
जेन न्याय को जन्म दिया | इनके अन्य ग्रन्थ 'सम्मति तक सूत्र” तथा 'तत्त्वाथ 
टीका” हैं। ये केवल नोरस विषय पर लिखने वाले शुष्क दाशनिक ही नहीं थे, 
किन्तु 'कल्याण मन्दिर” आदि अनेक सरस स्तोत्रों के निर्माता भी हैं। ेनेन्द्र 
व्याकरण! के प्रणेता पूज्यपाद देवनन्दि थे। जिस प्रकार चन्द्रगोमी ने बोढ़ों 
के संस्कृत-अध्ययन के लिए “चान्द्र व्याकरण! वनाया, बसे ही इन्होंने जैन धमाव 
लम्बियाँ के लिए जिनेन्द्र व्याकरण” की रचना की । यह 'पाशिनि व्याकरण! का 
ही संज्षिप्त संस्करण है । इसके छोटे और बड़े दो रूप हैं, छोटे में लगभग 
३००० सूत्र हैं और बड़े में ३७६०। गुप्त युग के अन्य जेन आचाय जिन- 
भद्र गणि, सिद्धसेन गणि और समनन्‍्तभद्र उल्लेखनीय हैं। समन्तभद्र अपने 
समय (४ वीं श० ) के प्रकाण्ड जेन दाशनिक थे। उन्होंने 'युनुद्धयशासन! 
में जेन दशन के सिद्धान्तों की विवेचना की है। 'स्याद्गाद! की प्रसिद्ध विचार- 
धारा का जन्म इसी काल सें हुआ | 

उपयु क्त वर्णन से यह स्पष्ट है कि गुप्त युग न केवल हिन्दू धर्म और 
साहित्य की उन्नति का काल था, अपितु बौद्ध ओर जैन संस्कृत-बाइमय का 
भी चरम उत्कपे इसी काल में हुआ था। यह तीनों धर्मा के साहित्य का समान 
रूप से स्वण युग हे। 

३. वेज्ञानिक उन्नति 

गुप्त युग में भारत ने वेज्ञानिक क्षेत्र में असाधारण प्रगति और अनेक 
नवीन आविष्कार किये । प्राचीन काल में इससे पहले या इसके बाद किसी 
अन्य युग में उपयोगी शिल्पों तथा विज्ञानों का इतना उत्कष नहीं हुआ। 
इसीलिए भारत उस समय वेज्ञानिक दृष्टि से संसार का नेता ओर अ्रग्रगण्य 
देश बना । प्राय; यह कद्दा जाता हे कि भारतीय सदा आध्य।त्मिक तत्त्व-चिन्तन 
में दी डूबे रहते थे; किन्तु गुप्त युग में प्रायः सभी भोतिक विज्ञानों का उच्च- 
तम विकास इस धारणा का खण्डन करता हे। 

अंकगरणित के क्षेत्र में गुप्त युग की सबसे बड़ी खोज ओर देन दश- 
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गुणोत्तर अंक लेखन-पद्धति थी। चोथी शती ३० में भारत ने इसका आवि- 
प्कार किया। इसमें पहले नो अंकों ओर शून्य द्वारा सब 
गणित. संख्याएं प्रकट की जाती हैं, नौ अंक समाप्त होने पर एक 
के आगे शून्य बढ़ाकर दस बना लिया जाता है, दाई ओर 
शुन्य जोड़कर दहाई, सेकड़ा, हजार आदि संख्याएं प्रकट की जाती हैं, अंकों 
का मान उनकी स्थिति पर होता है| अब हमारे लिए यह पद्धति इतनीं स्वाभा- 
बिक हो गई है कि हम यह कल्पना नहीं कर सकते कि हमारे पूवज़ों को इस 
प्रणाली के आविष्कार से पहले १११ लिखने के लिए कितना मंमकट करना 
पड़ता था। उन दिनों नो अंकों के अतिरिक्त दस, वीस, तीस, चालीस, 
पचास, सो, हजार आदि के लिए प्रथक चिह्न थे, उपयुक्त संख्या लिखने के 
लिए उन्हें एक, दस ओर सो के अंकों को जोड़कर लिखना पड़ता था, ठीक 
बेसे ही जेसे घड़ियां पर रोमन अंकों में छः या ग्यारह के लिए क्रमशः पाँच 
ओर एक के सूचक वी (५) तथा आई (।) और दस तथा एक के चिह्न एक्स 
(5) तथा आई () जोड़ने पड़ते हैं। भारतीय आविष्कार से पहले विभिन्न 
संख्याओं के सूचक चिह्न जोड़कर बनाया जाता है | यह पद्धति बहुत ही जटिल 
थी । यूरोप में १९वीं शती तक इसी का प्रयोग होता था। भारत से दश- 
गुणोत्तर अंक-लेखन अरबों ने सीख्वा और उन्होंने इसे यूरोप वालों को 
सिखाया । यूरोपियन इसीलिए इन्हें अरबी अंक कहते हैं ओर स्वयं अरब वाले 
भारत ( हिन्द) से ग्रहण करने के कारण इन्हें हिन्दसा' का नाम देते हैं। इब्न 
वशिया (नवीं शती) अल्मसूदी (१०वीं शती) अल्बेरूनी (१५वीं शती) इस 
अंक-लेखन की खोज का श्रेय भारतीयों को देते हैं । यह अब तक टीक तरह 
ज्ञात नहीं हुआ कि भारत में इसका आविष्कार किसने, कब्र ओर केसे किया ? 
किन्तु पाँचवीं शती के आयेभट (४६६ ३०) के ग्रन्थों में इसका स्पष्ट उल्लेख 
है, अतः उससे कम-से-कम एक शती पहले इसका आविष्कार हो चुका होगा। 
इससे गणित की गणनाओं में बड़ी सुविधा हुईं, अतः इसे सब 
गणितज्ञों ने प्रहण किया, आयेमभट ने वगमूल और घनमूल निकालने की 
पद्धति इसी विधि के आधार पर दी है । साधारण जनता में इसका प्रयोग 
प्रचलित होने में काफी समय लगा | ६६४ इ० के संरवेद अभिलेख में सब प्रथम 
इसका व्यवहार किया गया हे। 
गुप्त युग के गणित पर प्रकाश डालने वाली केवल दो रचनाएं हैं-- 
“बरुशली पोथी” ओर आयभट का 'आयभटीयम्‌! । पेशावर शहर के पास बख्शली 
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गाँव में जमीन खोदते हुए एक किसान को १८८१ ई० में पहली पोथी मिली 
थी, यह बड़ी खण्डित दशा में हे; दूसरी पुस्तक प्रसिद्ध ज्योतिषी आयभट की 
४६६ ई० में पाटलिपुत्र में लिखी कृति हे। इनमें न केवल भिन्न, वगमूल, 
घनमूल आदि प्रारम्भिक नियमों का वणन है, किन्तु साधारण संख्याओं, वर्गों 
ओर घनों की अंक गणितीय श्रेणी, घात क्रिया, मूल क्रिया आदि जटिल 
विषयों का भी विवेचन हे । ज्यामिति के क्षेत्र में वृत्त ओर त्रिभुजों की महत्त्व- 
पूणुं विशेषताओं का संकेत होने से यह स्पष्ट है कि भारतीय यूक्‍्लिड की ज्यामिति 
की पहली चार पुस्तकों के अधिकांश साध्यों का ज्ञान रखते थे । आयभदट के 
ग्रन्थ में प्रलम्बात्मक ज्यामिति के प्रश्नों का विश्चन है तथा पाई का (॥) मान 
भी उस समय तक निकाले गए अन्य मानों से अधिक शुद्ध है । बीज गणित में 
चार अज्ञात राशियों के समकालिक समीकरणां तथा एकघातिक अनिधारित 
गुणकों का हल ढूंढ लिया गया था । 
सब विद्वान इस बात को स्वीकार करते हैं कि भारतीय इस युग में 
गणित की तीन में दो शाखाओं--अंकगणित और बीजर्गाणत में अपने सम- 
सामयिक यूनानियां से आगे बढ़े हुए थे । 
गुप्त युग का सबसे बड़ा ज्योतिपो आयभट ४७६ ३० में पाटलिपुत्र में 
उत्पन्न हुआ | २३ वप की आयु में इसने अपना प्रसिद्ध ग्रन्थ आयभटीयम्‌' 
लिखा। वह भारत के महान्‌ वज्ञानिकों में से हैे। उसने 
ज्योतिष सिकन्दरिया के यूनानी ज्योतिपियां के सिद्धान्तों का भी गहरा 
अध्ययन किया था | वह यह ज्ञात करन वाला पहला भारतीय 
था कि प्रथ्वी अपने अक्ष के चारों ओर घूमती है। उसने सब प्रथम ज्योतिष 
में जीवा का उपयोग ज्ञात किया, ग्रह्मां तथा ग्रहणों सम्बन्धी अनेक गणनाए' 
कीं । उसने जो बषे मान निकाला, वह यूनानी ज्योतिपी टालमी दवरा निकाले 
काल से अधिक शुद्ध है। यह तत्कालीन भारतीय ज्योतिष की उत्कृष्टता का 
पयाप्त एवं पुष्ठ प्रमाण है। इस काल का दूसरा ज्योतिषी वराहमिहिर छठी 
शती के उत्तराध में हुआ | उसने अपने पंच सिद्धान्तिका? में तीसरी चौथी 
शतियों में भारत में प्रचलित विभिन्न सिद्धान्तां का परिचय दिया है। इस 
समय भारत पर यूनानी ज्योतिप का भी प्रभाव पड़ा, संस्कृत न कन्द्र, हारिज, 
द्रेक्काण आदि शब्द यूनानी भाषा से ग्रहण किए, ज्योतिष के प्राचीन पाँच 
सिद्धान्तां में एक रोमक (रोमदेशीय) भी है । भारतीय यूनानी ज्योतिषियां की 
बड़ी प्रतिष्ठा करते थे किन्तु यह सब द्वोते हुए यूनान का प्रभाव अत्यल्प ओर 
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नगर्य था। भारतीय स्व॒तन्त्रतापूबषक गणनाओं द्वारा जिन परिणामों पर पहुँचे 
थे, वे यूनानियों के परिणामों की अपेक्षा अधिक शुद्ध थे । 
चरक ओर सुश्रुत दूसरी शती ३० तक बन चुके थे, इस युग में छठी 
शती ई० में इन दोनों संहिताओं का सार वाग्भट ने “अष्टांग संग्रह” में दिया । 
इस युग का दूसरा प्रसिद्ध ग्रन्थ 'नवनीतकम्‌” है । यह १८६० 
श्रायुवेंद. ३० पूर्वी तुर्किस्तान में कूचा से मिला था | इसमें भेल, चरक, 
सुश्रुत संहिताओं के उपयोगी नुस्खों और योगों का संग्रह है । 
जो बौद्ध प्रचारक मध्य एशिया में प्रचार करने जाते थे, वे संभवतः इस ग्रन्थ 
का प्रयोग करते थे। इसमें लहसुन के गुणों का बणन तथा सप॑ विष का 
प्रभाव दूर करने के मंत्र हैं। आयुर्वेद में प्रधान रूप से चिकित्सा के लिए 
वानस्पतिक ओपधियों का प्रयोग होता था, किन्तु पारे तथा अन्य धातुओं के 
थोग का प्रयोग प्रचलित हो रहा था | पशु-चिकित्सा पर भी इस युग के पिछले 
भाग में पालकाष्य का हस्त्यायुवेंद! लिखा गया। इसके १६० अश्रध्यायों में 
हाथियां की प्रधान बीमारियां, उनके लक्षण तथा उनका औषध एवं शल्योपचार 
दिया हुआ हे। 
दूसरी शती० ई० में आचाय नागाजु न ने न केवल माध्यमिक सम्प्र- 
दाय के दाशनिक सिद्धान्तों को जन्म दिया, किन्तु रसायन ओर धातुशास्त्र का 
भी गहरा अध्ययन करके इन शास्त्रों की उन्नति का 
रसायन श्रौर श्रीगणेश किया। वे लोह शास्त्र! के प्रणेता माने जाते हैं। 
धातुशासत्र इस युग में उनके शिष्यों ने इसकी खोज जारी रखी 
होगी । हमें उसका विस्तृत ज्ञान नहीं, किन्तु इस युग के 
लोह शास्त्र की उन्नति का ज्वलन्त प्रमाण कुतुब मीनार के पास की लोहे की 
कीली है। २४ फी० ऊँची ओर ६॥ टन भारी इस लाट ने पाश्चात्य विद्वानां 
को आश्चय में डाला हुआ है। पश्चिम में लोहे के इतने बड़े स्तम्भों की ढलाई 
पिछली शती से ही होने लगी है, जंग-रहित लोहा इस सदी की खोज है किन्तु 
यह कीली १४०० वर्ष की वषोएं मेलने के बाद भी बेसी ही खड़ी हुई है। इसे 
किस प्रकार बनाया गया, यह रहस्यमयी गुत्थी आज़ तक नहीं सुलक सकी । 
छठी शती के अन्त में नालन्दा में 5० फुट ऊँची बुद्ध की ताम्र-प्रतिमा थी, 
इस काल की ७॥ फुट ऊँची बुद्ध-मूत्ति बरमिंघम में हे । ये मूत्तियोँ भी धातु- 
शास्त्र की उन्नति सूचित करती हैं। 
शिल्प-शास्त्र का प्रसिद्ध ग्रन्थ 'मानसार! इसी युग की रचना मानी 
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जाती है | वराहमिहिर की 'बृहत्संहिता! से अन्य अनेक विज्ञानों पर प्रकाश 
पड़ता है । यह ग्रन्थ एक प्रकार का विश्व-कोश है ओर वराह- 
शिल्प तथा अन्य मिहिर प्रायः सब विज्ञानों में प्रवेश रखने वाले असाधारण 
विज्ञान विद्वान थे। वे न केवल धातु-शास्त्र तथा रत्न विद्या का उल्लेख 
करते हैं, किन्तु वनस्पति-शास्त्र, भवन-निर्माण एवं स्थापत्य 
ओर ऋतु-विज्ञान का भी वर्णन करते हैं। यदि वराहमिहिर विविध विज्ञानों के 
अध्ययन के लिए सम्प्रदाय स्थापित कर जाते ओर उनकी शिष्य-परम्परा 
गुरु की भाँति वेज्ञानिक शोध में तत्पर रहती तो भारत मध्य एवं वतमान 
काल में भी विज्ञान की उन्नति में वहुत सहायक सिद्ध होता । 
गुप्त युग में भारत की जो सबागीण सांस्कृतिक समुन्नति हुई उसके 
प्रेरक कारण क्या थे। इस काल में भारतीय प्रतिभा का सबतोमुखी विकास 
क्यों हुआ ? इसका पहला कारण गुप्त सम्राटों का प्रबल 
गुप्त गुगीन उन्‍नति विद्यानुराग ओर विद्वानों का संरक्षण था। चन्द्रगुप्त विक्रमा- 
के कारण... दित्य की सभा में 'नवरत्न! विद्यमान थे, समुद्रगुप्त की 
कलाप्रियता उसके सिक्‍कों से स्पष्ट है, नालन्दा-विश्वविद्यालय 
की स्थापना का श्रेय कुमार गुप्त (४१४-४५४ ) को है। दूसरा कारण इस काल 
की शांति ओर समृद्धि थी | साहित्य ओर कलाओं की उन्नति इन्हीं अवस्थाओं 
होती हे 'शस्त्रण रक्षिते राष्ट्र शास्त्र-चिन्ता प्रवत्तते! | तीसरा कारण विदेशों 
से सम्बन्ध ओर संपक था। चीन ओर रोमन साम्राज्य से भारत के सांस्कृतिक 
ओर व्यापारिक सम्बन्ध थे। इतिहास में प्राय: यह द्खा गया है कि दो विभिन्‍न 
संस्कृतियों का सम्पक या संघष बौद्धिक एवं कलात्मक क्रियाशीलता को 
प्रोत्साहित करता हे | हम ऊपर देख चुके हैँ कि इस युग में हिन्दू और बौद्ध 
दाशनिकों के विचार-विमशांत्मक आधात-प्रत्याघाव से उच्चको्टि का 
दाशेनिक साहित्य पेदा हुआ | यही दशा संस्कृतियां के संघप में होती हे। 
चोथा कारण भारतीयां के दृष्टिकोण की विशालता, आत्माभिमान का प्रभाव, 
ज्ञान का असाधारण अनुराग ओर नम्रता थी । वे प्रत्येक जाति से ज्ञान ओर 
सचाई लेने को उत्सुक रहते थे। वराहमिहििर ने लिखा है कि यवन (यूनानी) 
स्लेच्छु हैं, पर उनमें ( ज्योतिष ) शास्त्र का ज्ञान है, इस कारण व ऋषियों 
की तरह पूजे जाते हैं।! आयभट ने म्लेच्ड यूनानियों की ज्योतिष का अध्ययन 
किया था। पाँचवाँ कारण स्वतन्त्रता पूवक ज्ञान ओर विज्ञान के अन्बचपण की 
प्रवृत्ति थी । बोद्धां ने किसी शास्त्र से बेंधे विना दशन के ज्षेत्र में ऊँची-से 
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ऊँची उड़ानें ली । आयभट ने यद्यपि अपने से पूववर्ती भारतीय ओर 
यूनानी दाशनिकों के ग्रन्थ पढ़े, किन्तु उसने उनको परम प्रमाण नहीं माना, 
उनका अन्धानुसरण नहीं किया | उसका कहना था-- ज्योतिष के सच्चे ओर 
भूठे सिद्धांतों के समुद्र में मेने गहरी डुबको लगाई है, अपनी बुद्धि की नौका 
से में सत्य-ज्ञान के बहुमूल्य मोती निकाल लाया हूँ |! 


दसवाँ अध्याय 
बहत्तर भारत 


प्राचीन काल में भारतीय संस्कृति भारत को सीमाओं को पार करके 

जिस विशाल्ञ प्रदेश में फेली, उसे बृहत्तर भारत कहते हैं। इसमें साइबेरिया 
से सिंहल ( श्री लंका ) ओर इरान तथा अफगानिस्तान से 

ब्ृहत्तर भारत का श्रशान्त महासागर के वोनियो ओर बालि टापुओं तक का 
स्वरूप और क्षेत्र विशाल भू-खण्ड हे। पुराने जमाने में महत्त्वाकांक्ती भारतीय 
राजा अपनी विशाल सेनाओं द्वारा भीपण रक्तपात करके 

चारों दिशाओं के भू-पतियां को परास्त कर दिग्विजय किया करते थे, किन्तु 
भारतीय संस्कृति ने रक्त की एक भी बूँद बहाये बिना भारत के साहसी 
आवासकों, भिक्षुकों, धमदृतों ओर व्यापारियों द्वारा एक विलक्षण दिग्विजय 
की । सबसे पहले दक्षिण में लंका को भारतीय संस्कृति के रंग में रेंगा गया । 
पूव दिशा में बमा, स्याम, चम्पा ( अनाम ), कम्बोज ( कम्बोडिया ), मलाया, 
जाबा, सुमात्रा, बालि, बोनियो तक के भू-खण्ड भारतीय आवासकों ने 
बसाये, यहाँ अनेक शक्तिशाली हिन्दू राज्य ओर साम्राज्य स्थापित हुए, 
यहाँ के मूल निवासियों न भारतीय संस्कृति का पाठ पढ़ा । प्राचीन काल में 
दक्षिण पूर्वी एशिया का यह भू-भाग भारत का ही अंग समझता जाता था। 
उस समय यूनानी इसे “गंगापार का हिंद! कहते थ, आजकल यह 'परला 
हिन्द” कहलाता हे । उत्तर दिशा में सम्पूण मध्य एशिया ओर अफगानिस्तान 
में-अहाँ आजकल प्रधान रूप से इस्लाम की तृती बोलती हे--भगवान बुद्ध 
की उपासना होती थी । मध्य एशिया से भारतीय सभ्यता के इतने अधिक 
अवशेप मिले हैँ कि भारत के उत्तर में बसे इस प्रदेश को 'उपरले हिन्द” का 
नाम दिया जा सकता है। पश्चिम में इरान को भारतीय आयो के सज़ातीय 
पारस्यों ने आवाद किया, पश्चिमी देशां से व्यापारिक सम्बन्ध होने 
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के कारण मिस्री, यूनानी और अरब संस्कृतियों पर भारत ने पयाप्त 
प्रभाव छोड़ा । 
सांस्कृतिक प्रसार के दो प्रधान प्रेरक कारण थे। (१) आधथिक-- 
वित्तेषणा और व्यापार मनुष्यों को दूर-दूर के देशों में जाने और भोषण 
संकट उठाने के लिए प्रेरणा देता था। हिन्द महासागर में 
सांस्कृतिक प्रसार के भारत की केन्द्रीय स्थिति हाने से, वह पुरानी दुनिया के 
प्रेरक कारण ओर सभ्य देशां के समुद्री रास्तों के ठीक बीचॉ-बीच पड़ता था। 
साधन यहाँ के निवासी पश्चिम में सिकन्द्रिया और पृव्र में चीन 
के समुद्र तक व्यापार के लिए जाते थे। उन दिनों यह सममभा 
जाता था कि ब्मा, मलाया, जावा, सुमात्रा में सोने की खानें हैं और इस 
प्रदेश को सुवण भूमि और सुवर्णद्वीप कहा जाता था। अन्य भी जहाँ कहीं 
सोने की या सम्पत्ति की आशा होती, भारतीय व्यापारी वहाँ जाते थे । इनका 
जिन बनेचर ओर असभ्य जातियां से सम्पक होता, उन पर इनकी संस्कृति 
का स्वाभाविक रूप से गहरा असर पड़ता । (२) दूसरा कारण लोक-कल्याण 
की कामना ओर धम-प्रचार की भावना थी । इनसे अनुप्राशित होकर ऋषि- 
ओर बोद्ध भिन्तु विदेशों की जंगली जातियों में जाते और भीषण बाधाओं 
के बावजूद उन्हें सभ्य ओर उन्नत बनाते । अशोक द्वारा प्रचलित धमम- 
विजय की नीति से संघटित रूप से भिक्षुओं को दूसरे देशों में बौद्ध मत का 
प्रचार करने के लिए भेजा जाने लगा । इस प्रकार सांस्कृतिक प्रसार के तीन 
मुख्य साधन व्यापारी, उपनिविशक ओर घमदूत थे। व्यापारी जहाँ जाते 
वहाँ अज्ञात रूपेणु उनके साथ भारत का सांस्कृतिक प्रभाव भी पहुँचता था। 
था । उपनिवेशन का आशय दूसरे देशों में भारतीयों का स्थायी रूप से बस 
जाना था। यह काय या तो कोगर्डिन्य और अगस्त्य-जेसे ऋषि-मुनि विदेशों 
में अपने आश्रम और तपोवन स्थापित करके करते या क्षत्रिय राजकुमार 
हिन्दू राज्यों की नींव डालकर । सुवणद्वीप में इस प्रकार के अनेक भारतीय 
राज्य स्थापित हुए थे । व्यापारी बिदेशों में भारतीय संस्कृति का बीज डालते 
ओर हिन्दू राज्य इसे यहाँ सुदृढ़ करते थे । किन्तु चीन ओर मंगोलिया-जैसे 
देशों ने धमंदूतों और प्रचारकों के अनथक अध्यवसाय और भगीरथ प्रयत्न से 
बौद्ध धर्म ग्रहण किया । 
भारत की सीमाओं से बाहर भारतीय संस्कृति सब प्रथम श्री लंका में 
फली । दक्षिण दिशा में बृहत्तर भारत की यही सोमा थी, क्योंकि 'इसके बाद 
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वह समुद्र प्रारम्भ होता है जिसका भूमण्डल की समाप्ति के साथ भी 
ह अन्त नहीं होता ।” उपरले हिन्द में तीसरी शती ई० 
सांस्कृतिक प्रसार गे न यदिय आर हे न 
का क्रम. ४ से भारतीयों ने मध्य एशिया में उपनिवेश बसाने शुरू 
किये, पहली श० इ० में भारतीय संस्कृति चीन पहुँची, वहाँ 
से कोरिया, और छठी श० इ० में कोरिया से जापान | सातवीं शती में इसने 
तिब्बत में प्रवश किया और तिब्बती धमदूतों ने इसे १३ वीं श० में मंगोलों 
तक पहुँचाया । इनसे यह मंगोलिया, मंचूरिया और साइबेरिया तक फैल गई। 
'परले हिन्द? में इसा की पहली शतियों में हिन्द चीन, मलाया प्रायद्वीप, जावा, 
तथा सुमात्रा आदि टापुओं में हिन्दू राज्य स्थापित हुए, ओर भारतीय संस्कृति 
का प्रसार हुआ | ये राज्य लगभग डेढ़ हजार वर्ष तक बने रहे १६ वीं श० में 
इस्तास ने इनका अन्त किया और इनकी समाप्ति के साथ यहाँ से हिन्दू 
संस्कृति का भी लोप हो गया । पश्चिम दिशा में भारत का दक्षिण, उत्तर और 
पूर्वी दिशाओं का-सा गहरा प्रभाव नहीं पड़ा, किन्तु लघु एशिया, ईरान 
इसाइयत, इस्लाम पर थोड़ा-सा असर पड़ा । इन सबका अत्यन्त संक्षेप से 
यथाक्रम वन किया जायगा । 
भारतीय अनुश्रुति के अनुसार श्रीलंका में सबप्रथम भारतीय संस्कृति 
का संदेश ले जाने वाले श्री रामचन्द्र थे, किन्तु सिंहली इतिहांस यह मानते 
हैं कि छठी श० ३० पू० में काठियावाड़ के राजकुमार 
श्रीलंका. विजय के नेतृत्व में भारतीयों ने इस टापू का उपनिवश 
आरम्भ किया । तीसरी श० ई० पू० के मध्य में सम्राद्‌ 
अशोक ने लंका में बौद्ध धम के प्रचार के लिए अपने पुत्र महेन्द्र को भेजा । 
लंका का राजा देवानाम्प्रिय तिस्स ( २४८--२०७ ई० पू० ) उसका शिष्य 
बना । रानी अनुला भी भिक्तु बनना चाहती थो, अतः तिस्स ने अशोक के 
पास दूत भेजकर यह प्राथेना की कि वह स्त्रियां को भिक्तुणी बनाने के लिए 
अपनी पुत्री संघमित्रा को तथा बोधि वृक्ष की एक शाखा लंका भेजे । अशोक 
द्वारा भिजवाई वोधि वृक्ष की शाखा अनुराधापुर के एक बिहार में रोप दी 
गई, उससे उगा पेड़ आज भी विद्यमान है और वह संसार के प्राचीनतम 
वत्षों में से गिना जाता है। इसके साथ ही महेन्द्र ओर संघमित्रा द्वारा 
लंका में लगाई गई बौद्ध धम की शाखा आज बोधि वृक्ष की भाँति विशाल 
बन गई हे। 
तीसरी शती ई० पूत्र से लंका में वोद्ध धर्म का तेजी से प्रसार होने 
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लगा। राजाओं ने उसे पूरा संरक्षण प्रदान किया । उस समय से यह उस देश 
का राष्ट्रीय धम है| उसे इस वात का श्रेय है कि उसने वौद्ध धम की ज्योति को 
पिछले २०० वर्षा में प्रतिकूल परिस्थितियों के प्रवल मंकभावत में भी अन- 
वच्छिन्न रूप से प्रदीप्त रखा दे । महात्मा बुद्ध की जन्मभूमि भारत में उनके 
धर्म को लोप हो गया, अतः जब अन्य देशों को इसका आलोक पाने की आव- 
श्यकता हुई तो लंका ही उनका गुरू बना। यह स्मरण रखना चाहिए कि 
प्राचीन काल में संस्कृति का मूल आधार धर्म ही था, उसी के साथ वशणमाला, 
भाषा, साहित्य, कला, शिल्प आदि मनुष्य को सुसंस्कत ओर सभ्य बनाने 
वाली कलाएं स्वतः पहुँच जाती थीं । बौद्ध धम ने लंका को ब्राह्मी लिपि तथा 
पालि भाषा प्रदान को, बहाँ वास्तु, चित्र, मूर्ति कलाओं का श्रीगणेश, विकास 
ओर परिपाक किया, परस्पर संघ करने वाली विविध जातियों में सांस्कृतिक 
एकता उत्पन्न करके उन्हें एक सूत्र में पिरोया । लंका में धरम, साहित्य और कला. 
आदि का ऐसा कोई क्षेत्र नहीं हे, जहाँ भारत ने अपना प्रभाव स्पष्ट रूप से 
अद्धित न किया हो। 


उपरला हिन्द 

तीसरी शतो ई० पूब में अशोक के समय से भारतीयों ने मध्य एशिया 
(चीनी, तुकिस्तान या सिकरियांग) में भारतीय वस्तियाँ वसाना शुरू कर दिया 
था। फादियान के यात्रा-विवरण तथा इस प्रदेश की आधु- 
मध्य-एशिया निक खुदाइयों स यह प्रतीत होता है कि इसा की पहली 
शतियों में भारतीय यहाँ फैल रहे थे ओर पाँचबीं शती तक 
समूचा मध्य एशिया भारतीय वन चुका था । फाहियान के शब्दों में लोवनोर 
मील के पश्चिम की 'सब जातियों ने भारतीय धम और भाषा को ग्रहण कर 
लिया था | चीनी तुकिस्तान का अधिकांश भाग मरुस्थल है, केवल दक्षिण 
ओर उत्तर में नदियों के किनारे कुछ शाइल प्रदेशों में वस्तियाँ बसी हुई हैं।. 
दक्षिण में काशगर ओर यारकन्द तथा खांतन उत्तर में कूचा, कराशहर ओर 
तुरफान प्रधान बस्तियाँ थीं। इनमें खोतन तथा कूचा ने चीन तक भारतीय 
संस्कृति के प्रसार में बड़ा महत्त्वपूण भाग लिया, दक्षिण में खरोष्टी लिपि ओर 

प्राकृत का प्रचार था; उत्तर में ब्राह्मी लिपि और संस्कृत का । 
तीसरी शती ३० तक खोतन बोद्धधम का प्रसिद्ध केन्द्र बन चुका था। 
खोतन में तथा निया, चर्चन आदि अन्य दक्षिणी वस्तियों में उत्तर-पश्चिमी 
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भारत से इतने अधिक भारतीय आ वसे थे कि यहाँ की राजभाषा प्राकृत ओर 
राजलिपि खरोष्टी हो गई, चीन की सीमा तक इसका प्रयोग होता था। इस 
प्रदेश से मिले 5०० के लगभग लेग्ब छप चुके है ओर ये यहाँ पर भारतीय 
संस्क्रति के गहरे प्रभाव को सूचित करते है। यहाँ से मिले पत्रों मेंन केवल 
भीम, आनन्दसेन, बुद्धघोप आदि भारतीय नाम हैं किन्तु लेखहारक, दूत 
चर, दिविर (लेखक) आदि भारतीय सरकारी पद ओर संज्ञाएं भी मिलती हैं । 
राजा को महाराज, देवपुत्र, प्रियदेशन, देवमनुप्य से पृजित के विशेषण दिये 
गए हैं। राजाज्ञाएं प्रायः इस वाक्य से प्रारम्भ होती है-महाराय: लिहति 
(महाराज: लिखति) | मूत्ति और चित्रकला के सब नमृने भारतीय आदश 
पर हैं। 
उत्तरी बस्तियों में कूचा प्रधान थी । इसे बीद्ध धमम का केन्द्र बनाने का 
बहुत बड़ा श्रेय कुमारजीव नामक वोद्ध भिन्नु को है । यह एक भारतीय राज्य 
के मंत्री कुमारायण का वेटा था और माता ने इसे काश्मीर के महान बौद्ध 
आचार्यों से शिक्षा दिलवाइ थी । ३८३ इ० में चीनियों ने कूचा ५र आक्रमण 
किया, वे कुमारजीबव की पकड़कर ले गए, चीन के राजा ने इसका बड़ा सम्मान 
किया, इसे संस्कृत ग्रन्थों का चीनी अनुवाद करने का काय सोपा। ४१२ ईं८ 
में अपनी म्त्यु तक ये ६८ ग्रन्थों का भाषान्तर कर चुके थे। कूचा तथा अन्य 
उत्तरी वस्तियां से महायान सम्प्रदाय के बीद्ध धम-प्रन्थों के अतिरिक्त प्रसिद्ध 
बोद्ध आचाय अश्वघोप के दो नाटकों के भी कुछ अंश मिले हैं। कूचा आदि 
बस्तियों के राजा बोद्ध धर्म के भक्त थे, वे हरिपुष्प, सुबणपुष्प आदि भारतीय 
नाम रखते थे | चोथी शती ३० में कूचा में ही बौद्ध मच्दिरों की संख्या दस 
हजार के लगभग थी । 
चीन जनसंख्या की हृष्टि से दुनिया का पदला और ज्ञेत्रफल की दृष्टि 
से दूसरा देश है। भारत ने इतनी अधिक जनसंख्या ओर इतने विस्तृत 
भू-खण्ड को अपनी संस्कृति के रंग में रँगा, यह वास्तव में 
चीन. उसके लिए बड़ अभिमान की वात है। चीन में बौद्ध धर्म का 
संदेश ले जाने का श्रेय कश्यप मातंग ओर घमरत्न नामक 
बोद्ध मिज्ुओं को दिया जाता है। सम्राट मिंगती (५5-५६ इ०) ने इनके लिए 
राजधानी में पो-मा-सी नामक विहार वनवाया। इन घमदतों ने यहाँ रहते 
हुए बोद्ध धम ग्रन्थों के चीनी अनुवादां से इस महादेश की सांस्कृतिक विजय 
प्रारम्भ को । २१४ ई० तक वोद्ध मिज्ुओं द्वारा ३५० पाथियों का अनुवाद हो 
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चुका था। १२०० वर्षों तक भारतीय विद्वान्‌ अपार कष्ट मेलते हुए चीन जाकर 
संस्कृत ग्रन्थों का चीनी भाषान्तर करते रहे। जापानी विद्वान नानजियो के 
मिगवंशीय त्रिपिटक की प्रसिद्ध सूची में चीनी में अनूदित १६६२ संस्कृत 
प्रन्थों का वणन है। इस सूची के छपने के बाद बीसियों अन्य नये ग्रन्थ मिले 
हैं । 'सुखावती व्यूह', 'बजच्छेदिका' आदि बीसियों ऐसे ग्रंथ हैं जो भारत में 
लुप्त हो चुके हैं, इनका उद्धार चीनी अनुवादों से हो रहा है। अश्वघोष, 
नागाजु न आदि प्रसिद्ध बोद्ध दाशेनिकों की जीवनियों का ज्ञान भी हमें चीनी 
साहित्य से हुआ हे । 

२६४ ईं० तक चीन में बौद्ध धर्म का प्रसार शनेः-शने: हुआ, तीसरी से 
छटी शताब्दी ईं० तक यह वहाँ बड़ी तेजी से फेला। छठी शताब्दी ई० के 
प्रारम्भ में चोन के अशोक वू-ती (५०२-४४६ इ०) ने बौद्ध ध्म को प्रबल राज- 
संरक्षण दिया। कुछ बातों में वह मौय सम्राट से भी आगे निकल गया। 
उसने अपने राज्य में न केवल प्राशि-वध बन्द कराया; किन्तु कपड़ों पर जान- 
वरों के चित्रों की कढ़ाई भी राजाज्ञा द्वारा निषिद्ध ठहराई; क्‍योंकि कपड़ों की 
कढ़ाई होने पर उनकी हत्या की संभावना थी। ऐसे कट्टर बौद्ध सम्रार्टों के 
प्रबल संरक्षण का यह फल हुआ कि छठी शताब्दी में चीन में बोद्ध मन्दिरों 
की संख्या ३२० हजार हो गई और २० लाख व्यक्ति बोद्ध पुरोहित बने। एक 
चीनी ऐतिहासिक के शब्दों में उस समय तक प्रत्येक घर बोद्ध बन चुका था। 
इतने अधिक व्यक्ति भिक्षु बनते थे कि मजदूरों के अभाव में खेती का काम 
उपेक्षित हो रहा था | तांगवंश का समय (६१८-६०७ ई०) चौन में बौद्ध धम 
का स्वण युग था। तांगबंशी सम्राटों की इस धम के प्रति भक्ति पराकाष्ठा 
तक पहुँची हुईं थी ||इसी वंश के समय में युआन च्वांग-भारत आया और 
यहाँ से ६५७ पुस्तकें ले गया, उससे पहले फाहियान आदि तथा बाद में 
इत्सिंग प्रभ्गति सेकड़ों श्रद्धालु चीनी भारत की तीथ्थ-यात्रा करने आये । ६६५४- 
६७६ के बीच में इनकी संख्या ३०० थी। 

१३वीं शती में मंगोल सम्राटों ने वौद्ध धम स्वीकार किया । मंगोलों 
द्वारा इसका प्रसार मंगोलिया, मंचूरिया और साइबेरिया में हुआ । 

बोद्ध धम चीन से कोरिया पहुँचा, पाँचवीं शती तक सारा कोरिया बुद्ध 

कोरिया तथा. का उपासक बन चुका था । छठी शतादी में कोरिया के एक 
जापान गाज़ा ने जापानी सम्राट के साथ मित्रता स्थापित करने के 
लिए उसे कुछ उपद्दार भेजे (४५२२ ई०) इनमें बौद्ध धम के म्ंथ 
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तथा मूत्तियाँ भी थीं। इसके साथ ही एक पत्र में बोद्ध धर्म स्वीकार करने 


का अनुरोध था । शुरू में जापान में इसका कुछ विरोध हुआ; किन्तु 
शीघ्र ही इसे राज-संरक्गषण मिलने लगा । सम्राट शोम्मू (७२४- 
७४६ ई०) ने अपार धन-राशि का व्यय करके बुद्ध की एक बहुत बड़ी कॉस्य 
प्रतिमा बनवाई। यह दुनिया की विशालतम प्रतिमा है, इसकी ऊँचाई ४३१ 
फीट है। समूचे मध्यकाल में बौद्ध धरम को राजाओं का समथन मिलता रहा। 


१८६७ ई० तक जापान की अधिकांश उन्नति का श्रेय बौद्ध धर्म और भारतीय 
संस्कृति को ही था। 

सातवीं शी में स्रोंगचन गम्पो ने छोटी-छोटी रियासतें जीतकर शक्ति- 
शाली तिब्बत राष्ट्र का निमोण किया । तिव्वत में बौद्ध धर्म के प्रवेश कराने 
का श्रेय इसी राजा को है। इसने चीन तथा नेपाल के 
तिब्बत राजाओं की कन्याओं से विवाह किया । दोनों राजकुमारियाँ 
बोद्ध थीं और इन विवाहों का वास्तविक्र परिणाम तिब्बत 
ओर व्ोद्ध धर्म का पाशिग्रहण था । तिब्बत को वणुमाला की आवश्यकता थी, 
बह थोन संभोट नामक तिब्बती विद्वान्‌ को कश्मीर भेजकर प्राप्त की गई, 
इसके बाद भारतीय ग्रन्थों के अनुवाद से वहाँ आयांवर्तीय संस्कृति का 
आलोक फेलने लगा। आठवीं शती से तिब्बती राजाओं ने भारतोय विद्वानों 
को अपने देश में बुलाना शुरू किया | बौद्ध धम के कट्टर भक्त खिस्तोडः 
(७४३-७८६ ई० )ने नालन्दा के आचाय शान्त रक्षित को निमन्त्रित किया 
(७४७ ई०) | आचाये की आयु उस समय ७४ बषे की थी। इस अवस्था में 
उन्होंने धर्म-प्रचार के उत्साह में १६ हजार फीट ऊँचे दर्र ओर दुगम घाटियाँ 
पार को । उदन्तपुरी (बिहार शरीफ) के अनुकरण पर तिब्बत में समये नामक 
पहला बिहार बनवाने वाले यही थे, उन्होंने सर्वप्रथम कुछ तिब्बतियों को 
भिक्षु बनाया तथा बोद्ध ग्रंथों का अनुवाद किया। इसी समय काश्मीर के 
आचाये पद्मसंभव ने भारतीय तन्त्रवाद द्वारा तिब्बत में बौद्ध धम को लोक- 
प्रिय बनाया | १०२८ में आचाय दीपंकर श्रीक्षान तिब्बत गए, इन्होंने वज्ञ 
यान का प्रचार किया । मध्यकाल में तिब्बत में राजाओं की शक्ति क्षीण हो 
गई ओर उनका स्थान विहारों ने ले लिया । १४०० ई० से तिब्बत में 

लामावाद का उत्क्ष हुआ | 
तिब्बत को असभ्य ओर बबर दशा से निकालकर सभ्यता का पाठ 

पढ़ाने वाला भारत ही था। 
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परला हिन्द 
परले हिन्द अथवा दक्षिण पूर्वी एशिया में भारत ने न केवल अपना 
सांस्कृतिक प्रसार किया, किन्तु अनेक शक्तिशाली राज्यों और साम्राज्यों की 
भी स्थापना की । यहाँ पहले इस प्रदेश के हिन्दू उपनिवेशों ओर बस्तियों का 
उल्लेख किया जायगा और बाद में सांस्कृतिक प्रभाव का । 
फ्रांसीसी हिन्द-चीन (वीतनाम) में भारतीयों के दो शक्तिशाली राज्य 
मीकांग नदी के मुहाने पर वत्तमान कम्ब्रोडिया प्रान्त तथा अनाम में स्थापित 
हुए । कम्बोडिया प्रान्त में पहले तीसरी से सातवीं शती तक 
हिन्द चीन के राज्य फूनान नामक हिन्दू राज्य प्रवल रहा ओर बाद में कम्बुज 
का उत्कप हुआ। अनाम प्रान्त के हिन्दू राज्य का प्राचीन 
नाम चम्पा था | इसे समाप्त हुए अभो कुन्न सबरा सो वर्ष हुए हैं। ये दोनों 
राज्य डेढ़ हजार व से भी अधिक काल तक टिके रहे । 
चीनी ग्रंथों से ज्ञात होता हे कि फूनान में पहले जंगली जातियाँ रहती 
थीं, स्त्री-पुरुष नंगे घूमते थे | उन्हें सम्यता का पाठ पढ़ाने वाला हुएन-तीन 
या कोण्डिन्य नामक भारतीय ब्राह्मण था। इसने वहाँ की 
फूनान सोमा नामक नागी ( नागों को पूजने वाली आग्नेय जाति 
की कन्या ) से विवाह किया ओर अपना राज्य स्थापित 
किया । १०० वे तक इसके वंशज गद्दी पर बैठते रहे । इसके बाद अन्तिम 
राजा का सेनापति फन-ये-मन राजा चना (२०० ३० )। इसने शक्तिशाली 
नोसेना द्वारा अनेक पड़ौसी राज्य जीते और स्थाम, लओस और मलाया प्रायद्वीप 
के कुछ भागों पर प्रभुता स्थापित करके इस प्रदेश में पहला भारतीय साम्राज्य 
स्थापित किया । चोथी श० ई० के अन्त में या पाँचवीं शताब्दी के प्रारम्भ में 
कोरिडन्य नाम का दूसरा| ब्राह्मण भारत से आया और प्रजा ने इसे राजा 
चुना | इसके एक वंशज जयवमा ने 9८४७ ३० में नागसेन नामक परिव्राजक 
को राजदूत बनाकर चीन भेजा । उस समय फूनान में शेव धम की प्रधानता 
थी ओर बोद्ध धर्म का भी थोड़ी-बहुत प्रचार था । छठी शताब्दी के पूर्वाध में 
कम्बुज के आक्रमणों से फूनान का अन्त हो गया । 
कम्बुज राज्य का मूल स्थान कम्ब्रोडिया के उत्तरपूब में था। यह पहले 
फूनान के अधीन था, छठी शताब्दी के प्रारम्भ में इसे श्रतवर्मा ने स्वाधीन 
फमबुज किया | स्वतन्त्र होने के बाद यह शक्तिशाली बना, 
किन्तु कम्बुज़ के ६७४ इस्वी से ८०२ ईस्वी तक के इतिहास पर अभी 
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तक अन्धकार का पद पड़ा हुआ है। इसके बाद कम्बुज का स्वणयुग 
शुरू हुआ। इन्द्रवर्मा (५७७-८८६ ई० ) का यह दावा था कि “चम्पा 
प्रायद्वीप ओर चीन के शासक उसकी आज्ञाओं का पालन करते हैं।” अगला 
राजा यशोवर्मा (८८६-६०८ ई०) कई दृष्टियों से महत्त्वपूण है। राजकवियों के 
शब्दों में वह द्वितीय मनु! परशुराम से भी अधिक उदार, अजु न, भीम-जैसा 
वीर, सुश्रत-सा विद्वान, शिल्प, भाषा, लिपि ओर नृत्य-कला में पारंगत था। 
यह यशोधरपुर ( अंडकोर थोम ) का संस्थापक था। इसने भारतीय तपोवनों 
ओर गुरुकुलों के ढंग पर कम्बुज राज्य में आश्रमों की स्थापना की थी। 
इनका अध्यक्त कुलपति कहलाता था। इसका मुख्य काय अध्ययन-अध्यापन 
तथा ज्ञान की ज्योति को सदेव प्रज्वलित रखना था। कम्बुज में ये आश्रम 
हिन्दू-संस्कृति के प्रधान गढ़ थे । 

११ वीं शती से कम्बुज का अभूतपू् उत्कष हुआ । जब भारत में 
महमूद गजनवी ओर शहाबुद्दीन गौरी के आक्रमणों से हिन्दू राजा विध्यस्त 
हो रहे थे, उस समय कम्बुज़ का साम्राज्य बद्भाल की खाड़ी से चीन सागर 
तक विस्तीण हो रहा था । जिस समय उत्तर भारत में मुस्लिम आक्रान्ताओं 
द्वारा मन्दिरों का विनाश हो रहा था, उस समय कम्बुज में अडकोर के 
घिश्व-विव्यात मंदिर बन रहे थे | सूयेवर्मा द्वितीय ( ११४३-४४ ) ने अडकोर 
वबत का तथा जयवमा सप्तम (११८१-१२०० ईं०) ने अडकोर थोम का 
निर्माण कराया । इसके बाद कम्बुज का हास होने लगा, पहले वह स्याम से 
पद्दलित हुआ और १६ वीं शती में फ्रांस के अधीन हुआ। 

वीतनाम ( फ्रांसीसी हिन्द चीन ) में दूसरा हिन्दू राज्य चम्पा था। यह 
पिछली शी में १८२२ इं० तक बना रहा | १८०० बष तक आय प्राण चम्पा 

निवासी अपनी स्वतन्त्रता के लिए चीनियों, अनामियों, 

चम्पा. मंगोलों तथा कम्बुजवासियों से जूकते रहे। इसका पहला 
ऐतिहासिक राजा श्रीमार माना जाता है। इसका राज्य-काल 

दूसरी शती ई० क्वा अन्तिम भाग है। इसके आरम्भिक राजाओं में धमंमहाराज 
श्री भद्रवमा ( ३८०-४०१३ ई० ) और गंगाराज ( 9७१३-४१४ ईं० ) हैं। पहला 
राज शिव का परम भक्त तथा चतुवेदज्ञाता' था; उसने भद्रेश्वर स्वामी के 
नाम से मिसोन में शिव का मन्दिर बनवाया। दूसरे राजा के समय आन्तरिक 
भझंगड़े काफी बढ़ गए ओर वह राज-पाट छोड़कर अपना अंतिम जीवन गंगा 
के तट पर बिताने के लिए भारत चला आया। भद्गवमों का चारों वेदों का 
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शाता होना तथा गंगाराज की तीथ-यात्रा चौथी पाँचवीं श० में चम्पा पर 
गहरे भारतीय प्रभाव को सूचित करते हैं। दसवीं शती तक चम्पा पर क्रमशः 
गंगाराज के वंशजों तथा पाण्डुरंग ( ७५८-८६० ) और भ्ृगुवंश (८७०- 
६७२ ३० ) के राजाओं ने शासन किया। ये सब हिन्दू धर्म के कट्टर भक्त थे, 
नये-नये मंदिरों की स्थापना करके, उन्हें खूब दान देते थे । चम्पा में भारतीय 
साहित्य का गम्भीर अध्ययन होता था । इन्द्रवमा तृतीय (६११--६७२ इईं०) को 
एक अभिलेख में षद दशन, बौद्ध दर्शन, काशिकाबृत्ति सहित पाणिनीय 
व्याकरण, आश्यान तथा शेबों के उत्तरकल्प का प्रकाण्ड पण्डित बताया गया 
हे। दसवीं शती से चम्पा पर उत्तर से अनामियों के आक्रमण शुरू हुए तथा 
इसका हास होने लगा। अगले आठ सौ वष तक चम अपनी स्वाधीनता के 
के लिए लड़ते रहे | १८२२ इ० में जब अनामी आक्रमणों का देर तक प्रति- 
रोध असंभव हो गया तो अन्तिम चमराजा स्वदेश छोड़कर कम्बुज चला 
गया ओर इस प्रकार माठ्भूमि भारत से सेकड़ों मील दूर, भारत से कुछ 
भी सहायता न पाते हुए डेढ़ हजार बष तक प्रतिकूल परिस्थितियों और भीषण 
आक्रमणों में स्वतन्त्रता की पुण्य-पताका को सदा ऊँचा रखने वाले गोरबपूण 
हिन्दू राज्य का अंत हो गया। 
छुटी श० इ० पू० से भारतीय व्यापारी इस प्रदेश में आने लगे थे, 
पहली श० ई० से हमें भारतीय ग्रन्थों तथा विदेशी यात्रियों के विवरणों में 
इस बात के निश्चित संकेत मिलते हैं कि कलिंग-तट के 
मल्लया द्वीप समूह दन्तपुर आदि बन्दरगाहों से जाने वाले भारतीय सुवणद्वीप 
(सुबर्ण द्वीप). का आवासन करने लगे थे। शनेः-शनेः इन्हांने मलाया, 
जावा, सुमात्रा, बोनियो तथा वालि में हिन्दू राज्य स्थापित किये । 
हजार बरस तक इनको सत्ता बनी रही । इस सहसख्रावदी में दो ऐसे अवसर 
भी आये जब सारा सुवरण द्वीप एक शासन-सूत्र में संगठित हुआ-पहली 
बार शेलेन्द्रवंश के अधीन और दूसरी बिल्वतिक्त (मजपहित) साम्राज्य के 
रूप में । १५ वीं, १६ वीं शी में इस्लाम ने यहाँ हिन्दू राज्यों का अंत तथा 
भारतीय संस्क्रति की ,संमाप्ति की । 
मलाया प्राग्रद्वीप में पहली शती ई० में लिगोर में एक हिन्दू राज्य 
स्थापित हुआ, ईसा की पहली शतियों में हमें कल्नशपुर ( उत्तरी मलाया 
शेलेन्द्र या दक्षिणी बमा ) केला (केद्दाह ) कन-तोली ( कडार 
मापेरक) आदि मलाया के कई हिन्दू राज्यों का चीनी म्रन्थों में वर्णन 
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मिलता है; किन्तु इनका शट्अलावद्ध इतिहास ज्ञात नहीं हे । आठवीं 
शती से यह प्रदेश शेलेन्द्रों के विस्तृत साम्राज्य का अंग बना। ये 
सम्मव॒त:ः भारत के कर्लिग प्रान्त से आये थे, पहले इन्होंने दक्षिणी बमा आर 
उत्तरी मलाया जीता, फिर मलाया से सारे सुबवण द्वीप में अपनी प्रभुता 
विस्तीणं की । इनका उत्कष ७७५ इ० से शुरू हुआ, १९वीं शती तक वे इस 
प्रदेश की प्रधान शक्ति थे | अरब यात्रियों ने उनके साम्राज्य की विशालता 
ओर वेभव के गीत गाए हैं । मसऊदी (६४७३ ६०) के शब्दों में 'यहाँ का महा- 
राजा असीम साम्राज्य पर शासन करता हे।'*'**' अधिकतम शीघ्रगामी 
जहाज उसके वशवर्त्ती द्वीपों की परिक्रमा दो बप में भी पूरी नहीं कर सकते ।! 
इब्न खुदांदबेह (८७००-४८ ३०) के कथनानुसार राजा की देनिक आय २०० 
मन सोना थी। ११वीं शती ३० में शेलेन्द्रों का दक्षिण भारत के चोलों के साथ 
संघ हुआ | इससे इनकी शक्ति क्षीण हो :गई। १४वीं शती में उत्तर से 
स्यामियों तथा दक्षिण पूव से जाबा वालों ने हमले करके इस साम्राज्य का अन्त 
कर दिया । जिन शेलेन्द्रों की विजय-बेजयन्ती सुवर्णद्वीप के सेकड़ों टापुओं पर 
फहराती थी, जिनके चरणों में जावा, सुमात्रा, मलाया के राजाओं के मुकुट 
लोटते थे, उनका शासन मलाया के छोटे-से प्रदेश में ही रह गया। इनके 
अन्तिम अवशेष कडार (पेरक) के राजा ने १४७४ ई० में इस्लाम स्वीकार 
क्रर लिया। 
इस द्वीप की स्थानीय दन्त-क्रधाएं इसके उपनिवेशन का श्रेय पराशर, 
व्यास, पाण्डु आदि भारतीयों को देती हैं। चीन इतिहासों के अनुसार यहाँ 
दूसरी शती ३० में भारतीय राज्य स्थापित हो चुका था, 
जाबवा १३२ ईं० में जावा के राजा देववर्मा ने एक दूतमण्डल चीन 
भेजा | छठी शती ई० में पश्चिमी जावा में शासन करने वाले 
राजा पूणेवर्मा के चार संस्कृत अभिलेख मिले हैं। इनसे प्रतीत होता है कि 
जाबवा उस समय तक भारतीय संस्कृति को पूर्ण रूप से अपना चुका था। जावा 
में पूणबर्मा के अतिरिक्त अन्य अनेक छोटे हिन्द राज्य भी थे। आठवीं शती 
में शेलेन्द्रों का उत्कप होने पर, ये सत्र उसके अधीन हो गए, किन्तु ११वीं 
शती में उनकी शक्ति क्षीण होने पर जावा में पहले कडिरी (११०४-१२२२) 
ओर फिर सिहसरी (१२२२-१२६२ ईइ०) का राज्य प्रबल हआ। १४ वीं शती 
में बिल्वतिक्त साम्राज्य ने शलेन्द्रों की भाँति समूचे सुबरणद्वीप पर शासन किया 
किन्तु १५ वीं शती में इस्लाम के प्रसार से इसका अपकष हुआ । १५२२ ३० में 
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जावा का राजा स्वधम की रक्ता के लिए बालि चला गया। 
बालि द्वीप इस दृष्टि से विशेष रूप से उल्लेखनीय है कि सुबणद्वीप के 
अन्य भागों में तो इस्लाम द्वारा भारतीय संस्कृति का अन्त हो चुका हे किन्तु 
बाली में यह आज भी जीवित रूप में हे। इस टापू में भार- 
बालि तीयों के आने तथा राज्य स्थापित करने का श्रट्धलाबद्ध इति- 
हास नहीं मिलता । छठी तथा सातवीं शती में यहाँ कोण्डिन्य 
नामक ज्ञेत्रिय राजा राज्य करते थे और बौद्धों के मूल सवास्तिवादी सम्प्र- 
दाय की प्रधानता थी । दसवीं शती में उम्रसेन, केसरी आदि भारतीय नाम- 
धारी राजाओं ने शासन किया । जावा के साथ लगा होने से यह प्रायः जावा 
के अधीन रहा । जब जावा के राजा अपने देश की मुस्लिम आक्रमणों से रक्षा 
न कर सके तो वे बालि चले आये ओर यहाँ हिन्दू धर्म की परम्परा आज तक 
यथापूव बनी हुई हे। 
बकुलपुर (बो्नियो) के सुदूरवर्ती टापू को हिन्दू आवासक चौथी शती 
३० तक बसा चुके थे। इस द्वीप के कुतेई नामक स्थान से उपज्ब्ध चार अभि- 
लेखों से यह ज्ञात हुआ है कि इस समय पूर्वी बोनियो में 
बोनियो. मूलवर्मा नामक भारतीय राजा शासन करता था। वह हिन्दू 
संस्कृति का परम भक्त था | उसने 'बहुसुवणंक' नामक यज्ञ 
करके ब्राह्मणों को बीस हजार गौएं तथा अन्य बहुत दान दिया था। १६६४ ० 
में मध्य तथा पूर्वी बोनियो के पुरातत्त्वीय अनुसन्धान से महादेव, नन्‍्दी, 
कार्तिकेय, गणेश, अगस्त्य, ब्रह्मा तथा स्कन्द की मूर्तियाँ मिली हैं। बोर्नियो 
के निकटवर्त्तों सेलीबीज टापू में बुद्ध की सुविशाल पित्तल प्रतिमा पाई गई 
है। ये सब अवशेष इन द्वीपों में भारतीय संस्कृति के गहरे ओर व्यापक 
प्रभाव को सूचित करते हैं । 
जब भारतीयों ने दक्षिणपूर्वी एशिया में प्रवेश करके अपने उपनिवेश 
ओर राज्य स्थापित किये, उस समय यह भूखण्ड बबर जातियों द्वारा आवासित 
था । यहाँ के निवासी जंगली, असभ्य ओर बड़े खूख्वार थे । 
सांस्कृतिक प्रभाव हिन्दू अवरसक ने इन्हें अयने घम, वणमाला, भाषा, साहित्य, 
सामाजिक रीति-रिवाज, आचार-विचार, नेतिक व राजनेतिक 
आदश, मूत्ति, वस्तु आदि कलाओं की शिक्षा देकर सभ्य वनाया । जीवन का 
शायद ही कोई पहलू ऐसा बचा हो, जो उनके प्रभाव से अछूता रह पाया हो। 
सुबण द्वीप के आवासन का श्रेय हिन्दू राजकुमारों ओर ब्राह्मणों को हे, 
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अतः यहाँ शेष और वेष्णव धर्मो की प्रधानता रहो। बोर्नियों से मिली हिन्दू- 
देवताओं की प्रतिमाओं का ऊपर उल्लेख किया जा चुका है । जावा से शिव, 
विष्णु, लक्ष्मी, गरुड़ की सेकड़ों मूत्तियाँ मिली हैं। प्रसिद्ध पुरातत्त्वज्ञ 
क्राफोड ने जावा के सम्बन्ध में लिखा था कि पुराणों का शायद ही कोई ऐसा 
देवता हो, जिसकी प्रतिमा जावा में न पाई गई हो । इस समय भी बालि के 
शिल्पी इन्द्र, विष्णु, कृष्ण की मूत्तियाँ बनाते हैं। यहाँ के निवासी भारतोय 
विधि से दुगो तथा शिव की पूजा करते हैं। कमकाण्ड ओर पूजा-पद्धति बिल- 
कुल हिन्दू है। इसमें जल-पात्र, माला, कुशा, तिल, घृत, मधु, अक्षत, धूप, दीप 
घण्टी ओर मंत्रों का प्रयोग होता है; जातकम, नामकरण, विवाह, अन्‍्त्येष्टि 
आदि हिन्दू संस्कारों का प्रचार हे। वण-व्यवस्था, सबणं विवाह तथा सती 
प्रथा की पद्धति प्रचलित है । वर्तमान समय में बालि में दिखाई देने वाला 
यह हिन्दू प्रभाव प्राचीन काल में समूचे सुबणद्वीप में विस्तीण था। 

इस प्रभाव की पुष्टि साहित्य और कला से भी होती हे। सुवणद्वीप 
में सबत्र ब्राह्मी बणमाला ओर संस्कृत भाषा का प्रसार था। चम्पा से ७० तथा 
कम्बुज से ३०० के लगभग संस्कृत के शिलालेख मिले हैं। ये संस्कृत काव्यों 
की शेली का अनुसरण करते हुए, निर्दोष, ललित, प्रोढ़ तथा प्रांजल भाषा में 
लिखे हुए हैं । इससे ज्ञात होता हे. कि इनके लेखकों का संस्कृत, भाषा, व्या 
करण, पुराणों, काव्यों से प्रगाढ़ परिचय था । मन्दिरों में प्रतिदिन रामायण, 
महा भारत ओर पुराणों के अखण्ड पाठ तथा कथाएं होती थीं । धार्मिक साहित्य 
के साथ-साथ लोकिक साहित्य का भी अनुशीलन होता था । कम्बुज के राजा 
यशोवमा ने पातंजल महाभाष्य पर टीका लिखी थी । 

भारतीय धम ओर साहित्य के साथ सुवणोद्वीप में भारतीय कला का 
भी प्रसार हुआ । कम्बुज की मूरत्ति-कज्ना गुप्तयुगीन कल्षा से प्रादुभू त हुई थी । 
किन्तु शने:शने: अभ्यास से शिल्पी इस कला में इतने प्रवीण हो गए कि 
उन्होंने 'पापाणों में अमर काव्यां' की रचना कर डालो। कम्बोडिया तथा 
जावा के मन्दिरों में रामायण, महाभारत ओर हरिवंश पुराण के दृश्यों को 
मूत्तिकारों ने अपनी छेनियों से पत्थरों पर बड़ी सफाई और सफलता के साथ 
खोदा है। वास्तु कल्ा का उच्चतम विकास अंडकोर तथा बरबुडुर के अद्वितीय 
मन्दिरों में मिलता हे | इस प्रकार के देवालय न भारत में पाये जाते हैं. ओर 
न किसी दूसरे देश में । व विश्व की अद्भुत वस्तुओं में गिने जाते हैं. तथा 

इन प्रदेशों में भारतीय संस्कृति के अमर स्मारक हैं । 
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पश्चिमी जगत्‌ में भारतीय संस्कृति का दक्षिणपूर्वी एशिया-जैसा 
अधिक प्रभाव नहीं पड़ा । संभवत: अशोक द्वारा पश्चिमी एशिया को भेजे गए 
बोद्ध-प्रचारकों ने जंगलों में जाकर तपस्या करने वाले वेराग्य 
पश्चिमी जगत्‌ ओर समाधि पर बल देने वाले त्रह्मचय व्रत के पालक ऐसनीज 
ओर थेराप्यूट सम्प्रदायों पर प्रभाव डाला | सिकन्दरिया में 
होने वाली हर्मीबाद, अधिज्ञानवाद और नव प्लेटोबाद नामक विचार- 
धाराओं ने भारतीय दर्शनों से कुछ बातें ग्रहण कीं। दूसरी शती ई० पूब में 
कृष्ण के उपासक भारतीयों ने फरात नदी के उपरले हिस्से में हिन्दू-मन्दिर 
स्थापित किये | चौथी शती ३० में इसाइ-प्रचारकों ने इनका विध्वंस किया । 
इस्लाम के सूफीवाद पर बौद्धथम ओर वेदान्त का प्रभाव है। अब्बासी खली- 
फाओं के प्रोत्साहन से बगदाद में आयुर्वेद, गणित, ज्योतिष आदि विविध 
विज्ञानों के संस्कृत ग्रन्थों का अरबी अनुवाद हुआ, अरबों ने भारत को दश- 
गुणोत्तर अंक-लेखन-पद्धति के साथ इन विज्ञानों को यूरोप पहुँचाया | शल्य- 
कम की बहुत-सी बातों के लिए पश्चिमी जगत्‌ भारत का ऋणी है। 
बृहत्तर भारत हमारे प्राचीन इतिहास की सबसे सुनहली क्रृतियों में से 
हे । डेढ़ हजार वष तक भारतीय विश्व के बढ़े भाग की जंगली जातियों के 
बीच में बसकर उन्हें सभ्यता ओर संस्कृति का पाठ पढ़ाते 
उपसंहार रहे। संसार में हजारों निर्दोष व्यक्तियों का खून बहाकर 
दिग्विजय करने वाले तथा विशाल साम्राज्य बनाने वाले 
सिकन्दर, सीजर, समुद्रगुप्त, चंगेजखाँ, तेमूर और नेपोलियन-जेसे विजेताओं 
की कमी नहीं । किन्तु विश्व के इतिहास में भारत की सांस्कृतिक विजय से 
अधिक शान्तिपूण, स्थायी, व्यापक ओर हितकर कोई दूसरी विजय नहीं हुई। 
“भारत ने उस समय आध्यात्मिक ओर सांस्कृतिक साम्राज्य स्थापित किए थे। 
जब कि सारा संसार बबेरतापूर्ण कृत्यों में डूबा हुआ था। यद्यपि आज के 
साम्राज्य उनसे कहीं अधिक विस्तृत हैं पर उच्चता की दृष्टि से वे इनसे कहीं बढ़- 
चढ़कर थे; क्योंकि वे वत्तमान साम्राज्यों की भाँति तोपों, वायुयानों और विषेल्ली 
गेसों द्वारा स्थापित न होकर सत्य ओर श्रद्धा के आधार पर खड़े हुए थे ।” 


ग्यारहवाँ अध्याय 
प्रध्यकालीन संस्कृति 


गुप्त युग भारतीय इतिहास की सवाज्लीण सांस्कृतिक समुन्नति का 

स्व युग था; किन्तु राजपूत युग अथवा मध्य काल (५४०-१४३६) में सबतो- 
मुखी अवनति शुरू हो जाती है। हमारे जातीय जीवन के 

अवनति का आरम्म सभी त्षेत्रों में प्रमतिशीलता, नवीनता, मोलिकता ओर दृष्टि- 
कोण की विशालता समाप्त हो जाती हे, इनके स्थान पर 

मन्दता, प्रतिगामिता, शिथिलता और संकीणता की प्रवृत्तियाँ प्रबल होने लगती 
हैं। प्राकृतिक नियम के अनुसार दो हजार वप तक निरन्तर प्रगति करने के 
बाद, हमारा राष्ट्र थकान ओर बुढ़ापे का अनुभव करता है। शनेः-शनेः योवन 
की क्रियाशीलता, उत्साह, साहस ओर पराक्रम लुप्त हो जाते हैं, बृद्धावस्था 
की कट्टरता, धम-प्रेम, रूढ़ि-प्रियवा ओर अनुदारता के गुण प्रबल होते हैं। 
धार्मिक क्षेत्र में थम का कमंकाण्ड बढ़ना और परलोकवाद की प्रधानता मध्य 
युग की मुख्य विशेषता थी। गुप्त युग तक भारतीय जीवन में “अथ” ओर 
काम! तथा 'धम” ओर 'मोक्ष? में सन्‍्तुलन था, अन्य विश्वासों की प्रधानता 
नहीं थी, सामान्य हिन्दू का दनिक जीवन ब्रत, उपवास, पूजा-पाठ के नियमों 
से जटिल नहीं बना था। तिथि, वार, नक्षत्र, ग्रहों की बहुत कम महत्ता थो, 
जीवन को ज्ञणिक ओर नश्वर मानकर उससे उपक्षा नहीं की जाती थी। 
६०० ३० के बाद के लेखों में प्रायः सांसारिक ऐश्वय और समृद्धि की निःसा- 
रता पर बहुत बल दिया गया है, किन्तु गुप्त युग तक ऐसी बात नहीं थी। 
राजनीतिक क्षेत्र में पहले युगों में भारतीय यूनानियों, शकों, कुशाणों तथा 
हूणों को पराभूत करते रहते थे, किन्तु इस युग के अन्त में विदेशी आक्रा- 
न्‍्ताओं को हराने को बात तो दूर रही, उत्तर भारत पर उनको प्रभुता स्थापित 
हो जाती हे। सामाजिक क्षेत्र में भी यही अबनति दिखाई देती हे, पहले युगां 
में बिदेशी जातियों को पचाने तथा आत्मसात्‌ करने वाला हिन्दू-समाज इस 
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समय तक अपना पाचन-सामथ्य खो बैठता है, तुक और मंगोल उसका अंग 
नहीं बन पाते । बोद्धिक क्षेत्र में अन्वेषण और मोलिकता की प्रवृत्ति समाप्त हो 
जाती है, दाशनिक अपना सारा पंडित्य पुराने ग्रन्थों की टीकाओं में तथा 
बाल की खाल निकालने में व्यय करते हैं। साहित्यिक क्षेत्र में पुरानी प्रसाद 
मुण-सम्पन्न कालिदास आदि महाकवियों की रचना का स्थान माघ ओर 
श्रीहष की अलंकार-प्रधान काव्य-शेली ले लेती हे। इस प्रकार सांस्कृतिक 
जीवन के सभी पहलुओं में नवीनता ओर प्रगतिशीलता का स्थान क्षीण॒ता 
ओर हास ले लेते हैं। 

किन्तु यह क्षीणता सहसा ही नहीं प्रारम्भ हो गई; जवानी से बुढ़ापे का 
परिवतन कई बरसों में होता है, हमारे राष्ट्र को इसमें कई शतियाँ लगीं । 
पूरे हजार बरस बाद ह्वास की भ्रवृत्तियाँ प्रधान हुई। किन्तु इस सहख्राब्दी 
के पूबाध में संस्कृति के प्रत्येक क्षेत्र में उत्कृष्ट कृतियों का निमोण हुआ। 
मध्यकाल की कला में गुप्त युग की नवीनता नहीं किन्तु लालित्य ओर भव्यता 
की दृष्टि से वे अनुपम हैं, शंकर का अद्वेतवाद भी इसी युग की देन है। यहाँ 
मध्यकालीन समाज, साहित्य और वेज्ञानिक उन्नति पर ही विशेष प्रकाश 
डाला जायगा, संस्कृति के अन्य अंगों, धम, शासन तथा कला का बणन छठे, 
तेरहवें तथा चोदहवें अध्यायों में हुआ हे इसके साथ ही प्रत्येक क्षेत्र में 
सांस्कृतिक हास के कारणों की भी विवेचना की जायगी | 


?. सामाजिक दशा 


मध्यकाल के सामाजिक जीवन की सबसे बड़ी विशेषता प्राचीन 
वरण-व्ववस्था का वतमान जात-पाँत का रूप ग्रहण करना था । नदी का प्रवाह 
बन्द हो जाने से जेसे छोटे-छोटे जोहड़ बन जाते हैं, वेसे ही 

बर्ण-व्यवस्था भारतीय समाज में प्रगति बन्द होने से विभिन्‍न जातियाँ बन 
गई । सामाजिक ऊँच-नीच के जितने दरजे थे उन्होंने अपने 

कुल गिन लिये, इनमें शादी-ब्याह का दायरा हमेशा के लिए सीमित कर 
लिया गया। इस प्रकार जातियों के बन जाने से हिन्दू-समाज की पुरानी पाचन 
शक्ति ओर सात्म्यीकरण की प्रवृत्ति लगभग समाप्त हो गईं। जैसे पहले उसमें 
विदेशी जातियाँ आकर मिलती रही भ्रीं अब वेसा संभव न रहा। मध्ययुग 
में दो ऐसे बड़े उदाहरण हैं जिन ! हिन्दुओं ने विदेशियों को अपने में 
मिलाया । ११७८ ३० में शहाबुद्दीन गौरी को हराने के बाद गुजरातियों ने 
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उसकी फौज का बड़ा अंश केद कर लिया, केदियों को हिन्दू बनाकर अपनी 
जातियों में मिला लिया। तेरहवीं सदी में मंगोल वंशीय अहोम आये, वे धीरे- 
धीरे हिन्दू-समाज में घुल-मिल्न गए। यह सत्र पुराने पाचन-सामथ्ये से हुआ 
किन्तु साधारण रूप से हिन्दू-समाज जाति के बन्धन कड़े करके उसमें नये 
तत्त्वों का प्रवेश रोक रहा था । ये वन्धन प्रधान रूप से खान-पान, पेशे और 
विवाह के थे | पहले दो बंधनों में अभी तक काफी लचकीलापन था ओर 
तीसरा बन्धन १३ वीं शती से सुदृढ़ होने लगा । आजकल अपनी जाति ओर 
बिरादरी में खान-पान होता हे किन्तु व्यास-स्मृति? के अनुसार नाई, दास, 
ग्वाले वंश-परम्परागत मित्र के शूद्र होन पर भी इनके साथ खाने में कोई दोष 
न था । पेशे को आजादी भी इस समय तक काफी बनी हुई थी, स्म्रृतियों में 
ब्राह्मणों को कृषि करने तथा विशिष्ट अवसरों पर ब्राह्मण, बेश्य को शस्त्र प्रहण 
करने का भी अधिकार दिया गया है । क्षत्रिय केवल तलवार ही नहीं चलाते 
थे, किन्तु लेखनी द्वारा महत्त्वपूण नवीन रचनाए' भी प्रस्तुत करते थे । 
चौहान राजा विग्रहराज का 'हरकेलि नाटक शिलाओं पर खुदा हुआ आज 
भी उपलब्ध हे, राजा भोज की विद्वत्ता जगत्पसिद्ध हे, पूर्वीय चालुक्य राजा 
बिनयादित्य गणित का बड़ा प्रकाण्ड परिडित था, इसीलिए उसे गुणक कहते 
थे। बेश्य भी इस समय कृषि-काय छोड़कर अन्य काम करते थे। उनके राज- 
काय करने, राज-मन्त्रो होने, सेनापति बनने ओर युद्धों में लड़ने के अनेक 
उदाहरण मिलते है। वेश्यों ने दस्तकारी, कारीगरी आदि के प्रायः सभी 
काय छोड़ दिए | हाथ के सब काम शुूद्रां के पास चले गए । 

जाति-भेद का सबसे जबरदेस्त बन्धन अपनो ही जाति में विवाह का 
नियम--इस युग में शने:-शने: कठोर हुआ । प्रारम्भ में सबण विवाह श्रेष्ठ 
सममभा जाने पर भी अन्य वर्णों से विवाह का नियम प्रचलित था। पहले 
यह बताया जा चुका है कि ब्राह्मण के लिए ज्षत्रिय वेश्य-कन्याओं के बिहित 
होते हुए भी शू द्र-कन्या से पाणिप्रहण निषिद्ध समझा जाता था, किन्तु फिर भी 
समाज में इसका प्रचलन था । ७ वीं शती में महाकवि बाण ने शुद्र स्त्री से 
उत्पन्न हुए ब्राह्मण के पुत्र अपने पारशव भाई का उल्लेख किया है । इस 
समय के अभिलेखों में अनेक प्रतिलोम ( उच्च वण के पुरुष का हीन वरण 
की स्त्री के साथ संबन्ध ) विवाहां का वशन मिलता है। ब्राह्मण-कवि राज- 
शेखर ने चोहान-कन्या अवन्ति सुन्दरी से विवाह किया था। १२वीं श० तक 
ऐसे विवाह बहुत होते थे | १३ वीं शती से निबन्धकारों ने असबण विवाह 
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की कलिवज्य (कलियुग में निषिद्ध) कहकर उसकी निंदा करनी शुरू की । 
'स्मृति-चन्द्रिका! (१२००-१२२४) ने इसमें पहल की, हिमाद्रि! (१२६०-७७) 
ने भी इनका विरोध किया। बाद में रघुनन्दन व कमलाकर ने भी इसे 
कलिकाल में निषिद्ध ठहराया ओर यह व्यवस्था हिन्दू-समाज में स्ेमान्य 
हो गई । 
किंतु यह बात ध्यान देने योग्य है कि बाद में हिंदू-विवाह में वण 
की हो नहीं कितु उपजाति की समानता भी आवश्यक समभी जाने लगो। 
शास्त्रों में इसका कहीं उल्लेख नहीं । इनमें प्रधान रूप से वर्णा तथा कुछ संकर 
जातियों का वणन है किंतु ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य की अवान्तर जातियों 
का कहीं संकेत नहीं | ६०० इस्‍्वी से १००० तक ब्राह्मण विभिन्न जातियों में 
नहीं बेटे थे, उनमें शाखा ओर गोत्र का ही भेद था। ११ वीं श० से इनमें 
प्रदेश तथा पेशे के आधार पर भेद किये जाने लगे । द्विवेदी, चतुर्वेदी, पाठक, 
उपाध्याय आदि पेशों के तथा माथुर, गोड़, सारस्वत, ओदीच्य आदि प्रादे- 
शिक भेदों को धशूचित करने वाली ब्राह्मण उपजातियाँ बनने लगीं। इनका 
अनुकरए क्षत्रियों और बेश्यों ने भी किया। उपजातियाँ बनाने और उनके 
अन्दर शादी करने का नियम संक्रामक रोग की तरह समाज के सब वर्गों में 
फेल गया । उत्तर भारत के भंगियों में ही इस समय १३५६ उपजातियाँ ऐसी 
हैं जो आपस में विवाह नहीं करतीं । हिन्दू समाज ३००० उपजातियों में बँट 
गया। इस प्रसंग में जात-पाॉत के गुण-दोप की विवेचना उचित जान 
पड़ती हे । 
प्राचीन काल की लिखी वण-व्यवस्था उसके आधुनिक रूप जात-पाँति 
से सबंथा भिन्‍न थी | यह समाज के विमिन्‍न वर्गों में सामंजस्य और समन्वय 
स्थापित करने का सुन्दर उपाय था। प्राचीन भारतीय समाज 
वर्ण व्यवस्था का में उच्च आध्यात्मिक तत्त्व-चिन्ताओं में तल्लीन रहने वाले 
उद्दय तथा गुण ब्रह्मणों से लेकर नितान्त असभ्य, जंगली जातियों तक सभी 
प्रकार की विभिन्‍न संस्कृतियों वाले बग थे | भारतीय दशन 
में बिचारकों ने जिस प्रकार अद्वेतवाद द्वारा बहुत्व में एकत्व ढूँढा था, उसी 
प्रकार उन्होंने समाज के नाना वर्गों में एकता का तत्त्व ढूँढने के लिए वर्णु- 
व्यवस्था की कल्पना की । समाज के छोटे-बड़े सभी वर्ग एक ही विराद्‌ पुरुष 
के विभिन्‍न अंग माने गए, ब्राह्मण उसके मुख थे, क्षत्रिय भुजाएं, वेश्य जंघाए' 
तथा शूद्र पेर। यह विभाग कायपरक था, जन्ममूलक नहीं था । यह भी समम 
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लेना चाहिए कि यह शास्त्रकारों की एक आदश कल्पना ही थी, वास्तविक 
स्थिति नहीं । किन्तु इस कल्पना द्वारा उन्होंने प्राचीन भारत के प्रथक्‌ आचार- 
विचार, विभिन्न पूजा पद्धति, धर्म-कम तथा नस्ल वाले विविध वर्गों को एक 
विशाल समाज का अंग बनाकर उनमें गहरी सांस्कृतिक एकता का बीजारोपण 
किया, उनमें एकानुभूति की भावना उत्पन्न करके उन्हें एक सूत्र में पिरोया। 
आर्यों के सामने विविध जातियों का प्रश्न हल करने के तीन उपाय थे । पहला 
तो यह कि इन्हें विकास के लिए बिलकुल स्वतंत्र छोड़ दिया जाता । इसमें 
भारत की सांस्कृतिक एकता न बनने पाती । यूरोपीय राष्ट्रों की भाँति यहाँ भी 
जातीय बिह्वेंप से कलुपित रक्त-रंजित भीषण ग्रह-युद्ध होते रहते। यूरोप में 
धरम ओर संस्कृति की समानता होने से यूरोपियन एकता का आधार विद्यमान 
हे फिर भी वह योद्धा राष्ट्रों का समूह-मात्र है। भारत की विभिन्‍न जातियों 
में एकता लाने का दूसरा उपाय शक्ति का प्रयोग, दमन और विरोधी तत्वों का 
उच्छेद था । भारतीय विचारक स्वभावतः सहिष्णु थ, उन्हें यह हिंसक उपाय 
पसन्द नहीं था। अतः उन्होंने ऐसा तीसरा उपाय ढूंढ, जिसमें प्रत्येक 
बण और व्यक्ति को पूरी बेयक्तिक स्वतन्त्रता देते हुए उसे विराट समाज का 
अंग माना गया । शुरू में बणु-व्यवस्था का संगठन बहुत ही लचकीला था 
सब अपने को एक ही समाज का अंश मानते थे; अतः उनमें उम्र वर्ग-संघप॑ 
नहीं हुए । भला एक ही शरीर के अंग हाथ, पर ओर पट आपस में केसे लड़ 
सकते थे ? इसमें कोई संदेह नहीं कि “अपन सर्वेत्कृष्ट रूप में वण-व्यवस्था 
एक विशाल देश में निवास करन वाले तथा विभिन्‍न विचार, विश्वास ओर 
नस्ल रखने वाले विविध वर्गों को एक सूत्र में पिरोनें का सफलतम 
प्रयत्न था ।' * 
किन्तु जब वरण-व्यवस्था ने कम-मूलक के स्थान पर जन्म-मूलक रूप 
धारण किया, उसमें पुराना लचकीलापन न रहा तो वह अन्ततोगत्वा देश के 
लिए बरदान की अपेज्ञा अभिशाप अधिक सिद्ध हुई | प्रारम्भ 
जात-पॉच.. में यह अवश्य कुछ लाभप्रद थी | मध्यकाल में इसका प्रधान 
की हानियाँ.. काय हिन्दू धर्म और समाज की रक्षा था। मुस्लिम आक्र- 
मणों में इसने जबदस्त ढाल का काम किया। भारत के 
अतिरिक्त मिस्र, इराक, इरान आदि जिन देशों में इस्लाम गया, उसने सबत्र 
पुरानी जातियों ओर संस्कृतियों को आत्मसात्‌ करके उन्हें हजरत मुहम्मद का 
अनुयायी बना डाला, किन्तु भारत में उसे ऐसी सफलता नहीं मिली | इसका 
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प्रधान कारण जाति-भेद की कठोर व्यवस्था थी । जाति-भेद का यह उज्ज्बल- 
तम पहलू हे कि उसने हिन्दू जाति को नष्ट होने से बचा लिया । 
किन्तु इसके साथ ही हमें जात-पाँत द्वारा होने वाले दुष्परिणामों ओर 
हानियों से भी अपनी दृष्टि ओकल नहीं करनी चाहिए। इसका पहला दुष्परि 
णाम हिन्दू जाति को निबल तथा राष्ट्रीय एकता को असंभव 
जात-पाँत.. बना देना हे | इसने हिन्दू-समाज को तीन हजार हिस्सों में 
के दुष्परिणाम बॉटकर बिलकुल दुबल बना दिया है, यह जातीय एकता ओर 
संगठन के माग में जबद स्त बाधा है। संयुक्तप्रान्त का एक 
ब्राह्षण अपने गाँव के किसान या चमार की अपेक्षा बिहार या बद्भल के द्विज 
से अधिक एकात्मकता ओर सहानुभूति रखता हे । बिरादरियाँ और जातियाँ 
प्रायः अपने छुद्र संगठनों से ऊपर नहीं उठ सकतीं । दूसरी हानि देश की 
अपार प्रतिभा का उपयोग न होना तथा कला-कोशल का हास है। जन्म-मूलक 
वरण-व्यवस्था में निचली जातियों के ऊपर उठने का कोई अवसर नहीं रहता, 
बे उठने का प्रयत्न ही नहीं करतीं । न जाने, इससे देश की कितनी प्रतिभा 
घूल में मिलती रही हँ। दूसरे देशों में एक किसान का लड़का गारफील्ड 
अमरीका के राष्ट्रपति पद पर पहुँच सकता है, अपनी तूलिका द्वारा रेफल ओर 
माइकल एञ्नलो की भाँति उच्चतम सम्मान पा सकता हे, “निम्नतम शिल्पी 
अपनी प्रतिभा ओर अध्यवसाय के बल पर वाट या स्टीवन्सन वन सकता है, 
किन्तु भारत में वह रूढ़ि की लोह-शूड्डलाओं से बैँधा हुआ है ।”” इसलिए 
शुप्त युग के बाद शिल्पियों ने कोइ नया आविष्कार या कल्पना नहीं की, 
केवल पुरानी लीक ही पीटते रहे। हाथ के कामों को जब से नीची जातियों का 
पेश माना जाने लगा, हस्त-कोशल की अवनति होने लगी । तीसरा दुष्परिणाम 
बृहत्तर भारत में सांस्कृतिक प्रसार के गौरवपूणो काय का अन्त था । जात- 
पाँत ने विदेश तथा समुद्र-यात्रा को पाप बता डाला । जिनके पृवजों ने विशाल 
महासागर पार करके दक्षिणपूर्वी एशिया की जंगली जातियों के बीच बेठकर 
ओर उनसे वेवाहिक संबन्ध करके भारत का सांस्कृतिक प्रसार किया था, वही 
अब अपने घर से निकलने में डरने लगे। चोथा दुष्परिणाम दृष्टिकोण की 
संकीणंता और मिथ्याभिमान था । मध्य युग में प्रत्येक जाति अपने को सर्वोच्च 
समभती थी; उसकी दृष्टि सदेव अपने हित-साथन की ही होती थी । अन्य 
जातियों को वह तिरस्कार ओर घृणा की शृरष्टि से देखती थी। ११वीं शती 
में अलबेरुनी ने हिन्दुओं की संकीरण मनोबृत्ति का एक सुन्द्र चित्र खींचते 
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हुए लिखा था--/हिन्दुओं की सारी कट्टरता का शिकार विदेशी जातिया होती 
हैं। व उन्हें स्‍लेच्छ और अपविन्न कहते हैं। उनके स/थ किसी प्रकार का 
विवाह या उठने-बैठने, खाने-पीने का कोई सम्बन्ध नहीं रखते, वे समभते हैं 
कि इससे वे श्रष्ट हो जायंगे |” हिन्दुओं की इस संकीण मनोवृत्ति का पाँचवाँ 
परिणाम यह हुआ कि अन्य देशों से उनका सम्बन्ध-विच्छेद हो गया, वे दूसरे 
देशों के वेज्ञानिक तथा रण-कला-सम्बन्धी आविष्कारों और प्रगति से अपरि- 
चित रहने लगे ओर मध्य युग में वे मुस्लिम आक्रमणों का सफल प्रतिरोध 
नहीं कर सके | संकीणेता ने न केवल उनके बोद्धिक विकास में ही बाधा डाली, 
किन्तु उनमें से महत्त्वाकां्षा और उत्साह त्रिलकुल समाप्त कर दिया । पहले वे 
शत्रुओं से पराभूत होने पर भी उन्हें अपने देश के बाहर धकेल देते थे, अब 
उनके बार-बार हमला करने पर भी उन्होंने उनके देश पर आक्रमण नहीं 
किया | कुमार गुप्त वंकु (आमू ) के तीर पर हणों से लड़ा था, किन्तु प्रथ्वीराज 
के लिए मुहम्मद गोरी की राजघानी गोर पर आक्रमण करना अचिन्तनीय 
कल्पना थी। अपने देश से वाहर कदम रखते ही म्लेच्छों के सम्पक से जाति 
ओर धम भ्रष्ट होने का डर था। जाति-भेद का छुठा दुष्परिणाम अस्पृश्यता 
थी। उच्च जातियों ने जात्यभिमान के कारण उनका घोर उत्पीड़न किया, उन्हें 
मानवीय अधिकारों से वंचित रखा, उनके साथ भीषण दुव्यबहार किया। 
इससे उन्होंने अपनी जाति को ही नुकसान पहुँचाया | जात-पाँत का सातवां 
दुष्पग्णि्म अपनों को पराया बनाना तथा अपनी जाति को क्षीण करना था। 
जिससे €क बार कोई भूल हो गई, वह हिन्दू समाज से सदा के लिए बहिष्कृत 
कर दिया गया । विधर्मी प्रचारकों ने इसका पूरा लाभ उठाया, उच्च वर्णों 
से पीड़ित दलित जातियों को मुसलमान ओर इंसाई वनाया । पहले इस देश 
में १०० प्रतिशत हिंन्दू थे, बीसबीं शी में वे ६४ प्रतिशत ही रह गए। हम 
आत्म सन्‍्तोष के लिए भले ही यह दावा करें कि भारत में हिन्दुओं की बहु- 
संख्या है, किन्तु यह बिलकुल थोथी ओर गलत गर्वोक्ति है। “वास्तव में हिन्दू 
समाज आपस में लड़ते हुए अल्पसंख्यक समुदायों का कोई तीन हजार 
जातियों ओर उपजातियों का--जो सब भोजन ओर विवाह के विषय में एक 
दूसरे को अस्वृश्य समभती हैं--एक प्रतिक्षण विशीयमाण ढेर है। वतमान 
रूप में जाति-भेद के रहते हुए भारत में सच्ची राष्ट्रीय एकता, समानता ओर 
प्रजातन्‍्त्र की भावना नहीं उत्पन्न हो सकती |” 

गुप्त युग की भाँति मध्य काल में भी उच्च कुलों की स्त्रियों की रिथिति 
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संतोषजनक थी कि साधारण रूप से उनकी दशा निरन्तर अवनत हो रही 
थी । कुलीन परिवारों की स्त्रियाँ वेदाध्ययन से वंचित होने 
स्त्रियों की पर भी लीकिक साहित्य और दशन का अच्छा अभ्यास 
स्थिति करती थीं। हप॑ की बहन राज्यश्री को बोद्ध-सिद्धान्तों की 
शिक्षा देने के लिए दिवाकर मित्र नामक पंडित नियुक्त 
किया गया था | मंडन मिश्र की प्रकाण्ड विदुषी पत्नी ने दाशनिक शिरोमणि 
श्री शंकराचायें को भी निरुत्तर कर दिया था। प्रसिद्ध कवि राजशेखर की 
पत्नी अवन्ति सुन्दरी भी प्रसिद्ध पंडिता थी। उसने प्राकृत कविता में प्रयुक्त 
होने वाले दशी शब्दों का कोश बनाया, इसमें प्रत्येक शब्द के प्रयोग के 
उसने स्वरचित उदाहरण दिये हैं। उस समय सरस्वती के क्षेत्र में नर-नारी 
की योग्यता तुल्य मानी जाती थी। राजशेखर के शब्दों में--“पुरुषों की 
तरह स्त्रियाँ भी कबि होती हैं| संस्कार तो आत्मा में होता है, वह स्त्री या 
पुरुष के भेद की अपेक्षा नहीं करता। राजाओं और मंत्रियों की पुत्रियाँ, 
वेश्याएं, कोतुकियों की स्त्रियाँ, शास्त्रों में निष्णात बुद्धि वाली ओर कवयिदत्री 
देखी जाती हैं ।”” इस समय की स्त्री संस्कृत-कवियों में कुछ के नाम ये हैं- 
इन्दुलेखा, मारूला, मोरिका, विज्जिका, शीला, सुभद्वा, पद्मश्री, मदालसा ओर 
लक्ष्मी । स्त्रियों को गणित-जेसे क्लिप्ट विषयों की भी शिक्षा दी जाती थी। 
भास्कराचाय ( १२ वीं शती का अन्तिम भाग ) ने अपनी पुत्री लीलावती को 
गणित का अध्ययन कराने के लिए लीलावती ग्रन्थ लिखा | स्त्रियों को ललित 
कलाओं को शिक्षा तो विशेष रूप से दी जाती थी। राज्यश्री को संगीत, 
नृत्य सिखाने का प्रबन्ध किया गया था। हप लिखित 'रत्नावली” मे 
रानी का वत्तिका (ब्रश ) से रंगीन चित्र बनाने का वणन है, इसी नाटक 
में रानी को नृत्य, गीत, वाद्यादि के विषय में परामशे देने वाली वताया 
गया हे। 
ललित कल्ञाओं के अतिरिक्त कुछ स्त्रियां ने उस समय शासन-प्रबन्ध 
तथा रण-कला-जैसे पुरुषोचित कार्यों में भी अपनी पटुता प्रदर्शित की । दक्षिण 
के पश्चिमी सोलंकी विक्रमादित्य की बहन अक्कादेवी वीर प्रकृति की और 
राज-काय में प्रवीण थी, वह चार प्रदेशों की शासिका थी, एक अभिलेख से 
ज्ञात होता है कि उसने गोकागे ( गोकाक जि० बेलगाँव ) के किले पर घेरा 
डाला था। स्त्रों में पदा-प्रथा । व्यापक प्रचार नहीं था । 
समाज में विधवाओं का विवाह शने:-शने: बन्द हो रहा था। अल- 
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बेरुनी ने लिखा है कि एक स्त्री दूसरी बार विवाह नहीं कर सकती । विधवाएं 
उस समय या तो तपस्विनी का-सा जीवन व्यतीत करती थीं या सती हो 
जाती थीं। गुप्त युग में सती होने की केवल एक ही ऐतिहासिक घटना मिलती 
है, किन्तु इस युग में इसके अनेक उदाहरण हैं। हष की माता यशोवती ने 
चितारोहण किया था, हप की बहन राज्यश्री भी अग्नि में कूदने के लिए 
तैयार थी, किन्तु उसे भाई ने रोक लिया | इस काल के अन्तिम भाग में सती- 
प्रथा का प्रसार अधिक तेजी से होने लगा । । 


साधारण स्त्रियों की पराधीनता ओर परवशता इस काल में निरन्तर 
बढ़तो चली गई, दाम्पत्य अधिकारों में विषमता आने लगी और नारी का 
दजा गिरता गया । वाल-विवाह का प्रचलन ओर स्त्रियां को वेदाध्ययन का 
अधिकार न होने से शूद्रों के ,समान समभा जाना इस दुरबस्था के प्रधान 
कारण थे | इसी समय यह सिद्धान्त सबेमान्य हुआ कि स्त्री सदेव परतन्त्र 
रहनी चाहिए, उसे दुःशील ओर काम-बृत्त पति की भी सेवा करनी चाहिए, 
मोयकाल में पति पत्नी को तीन बार से अधिक हाथ या खपच्ची से नहीं पीट 
सकता था | किन्तु अब यह धारणा प्रवल हुई-- ढोल, गँवार, शूद्र, पशु, नारी; 
ये सब ताड़न के अधिकारी ।” 


२. साहित्य 

इस समय संस्कृत साहित्य के लगभग सभी अंगों की उन्नति हुई। 
अनेक प्रसिद्ध दाशनिकों, कवियों तथा लेखकों ने इस काल को अलंक़ृत किया, 
किन्तु दाशनिकों में धर्मकीरत्ति, शान्तरक्षित और शंकर के बाद पहले की-सी 
मोलिकता और ताजगी समाप्त हो जाती हे। नये विचार के स्थान पर बाल 
की खाल निकालने की प्रवृत्ति प्रबल होती है । कविता में सहज सौन्दर्य की 
बजाय अलंकारों की कृत्रिम शेली प्रधान हो जाती है कानून के क्षेत्र में नई 
स्मृतियों का निर्माण बन्द हो जाता है, इस काल में पहले तो स्मृतियों के भाष्य 
होते हैं ओर अन्त में पुराने धम-प्रन्थां के आधार पर निबन्ध ग्रन्थ बनने लगते 
हैं। इस काल की एक प्रधान विशेषता प्रान्तीय भाषाओं के साहित्य का अभ्यु- 
त्थान ओर बिकास हे | 


संस्कृत साहित्य 
मध्यकाल में संस्कृत साहित्य के प्रायः सभी अंगों--काव्य, नाटक, चम्पू 
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(गद्य-पद्मयात्मक काव्य), अलंकार शास्त्र, व्याकरण, कोष, दशंन आदि का 
विकास हुआ । इस समय के काव्यों में भट्टि का रावण-व थ! 
काव्य (छुटी शतों का उत्तराध), माघ (लग भग ६७५ ईं०) का 
'शिशुपालवध? तथा श्रीहष का निषधीय चरित” (१९वीं शती 
का उत्तराध) उल्लेखनीय हैं। इन सबने प्राय: भारबवि द्वारा प्रवत्तित पद्धति 
का अनुसरण करके कांव्य को रसमय बनाने की अपेक्षा उसे अधिक-से-अधिक 
अलंकारों से विभूषित करने का यत्न किया है | *अलंकृत शेली का चरम 
विकास श्रीहष के काव्य में है, उसके एक-एक श्लोक में अनेकों अलंकार हैं 
तथा कई श्लोकों में अनेकाथंक शब्दों का इतना अधिक प्रयोग हुआ है कि 
एक ही पद्य के कई अर्थ किये जा सकते हैं। इनके कथानक प्रायः रामायण 
तथा महाभारत की कथाओं से लिये गए हैं। इस समय कुछ कवियों ने अपने 
आश्रयदाताओं के चरित्र को रोचक, काव्यमयी भाषाओं में लिखकर उन्हें 
अमर करने का प्रयत्न किया तथा संस्कृत में ऐतिहासिक काव्यों को परम्परा 
डाली । इनमें पद्मगुप्त परिमल (११ ग्रं० का० १००४ ४०) का 'नवसाहसांक 
चरित' (राजा भोज के पिता सिन्धुराज का चरित्र) और बिल्हण का 'विक्रमांक- 
देव चरित” (चालुक्यवंशी विक्रमादित्य पष्ठ १०७७-११२७ ईं० का वर्णन) 
जयानक का 'प्रथ्वीराज-विजय” ओर हेमचन्द्र का 'कुमारपाल-चरित' प्रसिद्ध हे । 
किन्तु सबसे प्रसिद्ध ऐतिहासिक काव्य कल्हण-रचित 'राज-तरंगिणी” है। इसकी 
रचना काश्मीरी राजा जयसिंह (११२७-११४६ ईं०) के समय में हुई, इसमें 

१२ वीं शती तक के काश्मीरी इतिहास का बड़ा सरस वणन हे । 
मध्यकाल के प्रसिद्ध संस्कृत नाटक हैं हप की 'रत्नावली', 'प्रियदर्शिका? 
ओर 'नागानन्द!, भट्टनारायण का विणीसंहार”, भवभूति (८वीं शतो का पूवाध्धथ) 
के उत्तर रामचरित', महावीर-चरित” और 'मालती-माघव,' 
नाटक मुरारी का अनधे राघव', राजशेखर (नवीं श० का उत्तराध), 
के बाल रामायण!, 'बाल भारत”, कपू र मज्जरी?” हैं। इनमें 

भवभूति की कृति “उत्तररामचरित! सवश्रेष्ठ मानी जाती है। 

संस्कृत के मुक्तक और गेयकाव्यों की अधिकांश प्रसिद्ध रचनाएं इसी 
युग की हैं। सात बार संन्यास और ग्रहस्थ के बीच में डोलने वाले भत् हरि के 
अज्ञार और बेराग्य शतकों में दोनों भावों का सुन्दर चित्रण है और नीतिशतक 
में नीति-विषयक तत्त्वों का उदात्त बणन है। शज्ञार रस का सवश्रेष्ठ मुक्तक 
अमरुक-शतक” है । इसका एक-एक पद्म संस्कृत साहित्य का चमकीला हीरा हे। 
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११वीं शर्ती में महाकबि जयदेव ने कोमल कान्त पदावली में 'गीत-गोविन्द! 
की रचना की। 
संस्कृत में पद्म की अपेक्षा गद्य बहुत कम लिखा गया। सबसे बड़े गद्य- 
लेखक वासवादत्ता? के प्रणेत्रा सुबन्धु, कादम्वरी! और हष-चरित” के रचयिता 
बाण (वीं शती) और दशकुमार-चरित” के लेखक दण्डी 
गद्य. (सातवीं शती का उत्तराध) हैं। दण्डी पद-लालित्य तथा 
बाशभट्ट वर्शन-कोशल की हृष्टि से अनुपम हैं। गद्य-पद्य- 
मिश्रित रचना चम्पू कहलाती है । चम्पुओं में त्रिविक्रम भट्ट (द्सवीं शती का 
आरम्भ) का 'नलचम्पू” सवश्रेष्ठ हे । 
मध्ययुग में अलंकार-शास्त्र के विकास द्वारा काव्य के विभिन्न अंगों- 
रस, ध्वनि, गुण, दोष ओर अलंकारों का सूक्ष्म विवचन किया गया | इसके 
पहले आचाय भामह्‌ छठी शत्री के मध्य में हुए, इन्होंने इसके मौलिक 
सिद्धान्तों का काव्यालंकार' में सुस्पष्ट प्रतिपदन किया। उनके बाद दण्डी, 
वासन (८वीं शती का अन्तिम भाग ); आनन्दवधन (नवीं शती), अभिनव 
गुप्त. मम्मट आदि विद्वानों ने इस शास्त्र को प्रौद्ता तक पहुँचाया | 
इस युग में कथा-साहित्य भी काफी लिखा गया । पहली या दूसरी श० 
३० में गुणाह््य ने 'बृहत्कथा” लिखी थी | यह लुप्त हो चुकी हे, इसके आधार 
पर ११वीं शती में क्षेमेन्द्र ने ब्रहत्कथा मंजरी? तथा सोमदेव ने कथा 
सरित्सागर! लिखा | पिछला ग्रन्थ वहुत बड़ा हे और आकार में महाभारत का 
चतुथांश है। इस प्रकार के अन्य ग्रन्थ 'बेताल पंचर्विशति? 'सिद्ासन 
द्वात्रिशिका' ओर 'शुक सप्तति' हैं। 
धमशास्त्र के क्षेत्र में इस काल में नई स्मृतियों का निर्माण बन्द हो 
गया, पुरानी स्मृतियों पर टीकाएं और भाष्य लिखे गए। 'मनुस्मरति” की पहली 
ओर प्रसिद्ध टीकाएं मेत्रा तिथि ( नवीं श० ) ओर गोविन्दराज ( ग्यारहवाँ 
श० ) ने लिखी। विज्ञानेश्वर की “याज्ञवल्क्य स्मृति” की प्रसिद्ध व्याख्या 
'मिताक्षरा' भी ११वीं शती की रचना है। वतेमान हिन्दू कानून का यह प्रधान 
आधार है। १९वीं शती से पुराने धमशास्त्रों के आधार पर निबन्ध-प्रन्थ लिखे 
जाने लगे। इस प्रकार का पहला ग्रन्थ कनोज के राजा गोविन्दचन्द्र ( १११४- 
४४५ के मंत्री लक्ष्मीघर कृत 'कृत्यकल्पतरु' था । 
इस काल के दाशनिक साहित्य का परिचय पहले दिया जा चुका दै। 
व्याकरण में जयादित्य और वामन ने ६६२ इ० के लगभग पाणिनीय सूत्रों 
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पर काशिका-वृत्ति! के नाम से भाष्य लिव्ा। भठ्‌ हरि ने (वाक्य प्रदीप, 'महा- 
भाष्य-दीपिका” ओर 'महाभाष्य त्रिपदी? नामक ग्रन्थों की रचना की । पाणिनि 
से भिन्न अन्य व्याकरणों में इस काल में शवंवमां का 'कातन्त्र” बड़ा लोक- 
श्रिय था। बृहत्तर भारत में मध्य एशिया से बालि तक इसकी पुरानी पोथियाँ 
मिली हैं। जेन आचाय हेमचन्द्र ने अपनी तथा अपने आश्रय-दाता नरेश 
सिद्धराज की स्मृति सुरक्षित रखने की दृष्टि से 'सिद्धहेम” नामक प्रसिद्ध 
व्याकरण का निर्माण किया। संस्कृत कोषों में 'अमर कोष” इतना लोकप्रिय हुआ 
कि इस पर ४० के लगभग टीकाएं लिखी गई । इनमें १०४० ई० के लगभग 
होने वाले क्षीरस्वामी की टोका अत्यन्त प्रसिद्ध है । पुरुषोत्तमदेव ने अमरकोष! 
के परिशिष्ट रूप में 'त्रिकाण्ड शेष” की रचना की, हारावली में नये कठिन 
शब्दों का अथ दिया। अन्य कोषों में हेमचन्द्र का अभिधान चिन्तामणि', 
'अनेकाथ संप्रह', यादव का 'विजयन्ती”, हलायुध का अभिधान रत्नमाला! 
उल्लेखनीय हैं। राजनीति शास्त्र में इस काल की प्रसिद्ध रचना शुक्र नीति! है। 
कामशास्त्र में वात्स्यायन के 'कामसूत्र' पर टीकाएं लिखी गई, इस विषय के 
स्वतन्त्र ग्रन्थ कोका पंडित का 'कोकशास्त्र' और बौद्ध पद्मश्री का "नागर सवस्व” 
है। संगीत का प्रसिद्ध ग्रन्थ शाड़ देवकृत (१३वीं श०) संगीत रत्नाकर! है । 
ज्ञान तथा कला की संभवतः कोई शाखा ऐसी नहीं थी, जिस पर संस्कृत में 
प्ररथ॒ न लिखे गए हों। यहाँ तक कि चोरी की कला पर भी साहित्य था । 
दुभाग्यवश, प्राचीन साहित्य का बहुत बड़ा हिस्सा लुप्त हो चुका है। 
संस्कृत वाडःमय की भाँति इस काल में प्राकृत और अपश्रश साहित्य 
की भी बड़ी उन्नति हुई। प्राकृतों का विकास-काल पहली से छठी श० ईं० तथा 
अपश्र शों का उन्नति युग ६००-१००० इ० सममा जाता है। 
प्राकृत साहित्य बेदिक भाषा के जन-साधारण में प्रचलित रूप के अवान्तर 
भेदों की दृष्टि से, पहले प्राकृर्तो का जन्म हुआ ओर बाद में 
अधिक अन्तर बढ़ने पर अपश्र शो का। यही अपश्र श आधुनिक भारतीय 
आरयभाषाओं--हिन्दी, मराठी, गुजराती, बदला आदि का पूव रूप हैं। प्रधान 
प्राकृते मागधी, शौरसेनी, महाराष्ट्री और पेशाची हैं। इनमें साहित्यिक दृष्टि 
से महाराष्ट्री सबश्रेष्ठ हे। इसी में सातवाहन राजा हाल की “गाथा सप्तशती' 
है। जैनों ने इनका बहुत विकास किया | मागधी और शोरसेनो के मिश्रण 
अधैमागधी में उनके प्रेचीन आगम प्रन्थ हैं। सातवीं शती से अपश्ञ॑ंशों का 
प्रयोग प्रारम्भ हुआ। पुरानी हिन्दी इसी से निकल्ञी है। इसमें दोहा प्रधान 


मध्यकालीन संस्कृति १७६ 


छन्द है इस भाषा का सबसे प्रसिद्ध ओर ब्ृहत्‌ प्रन्थ दसवीं श० ई० में 
धनपाल द्वारा लिखा 'भविसयत्तकहा!” हे | प्राकृत साहित्य का विकास होने पर 
इनके अनेक प्रामाणिक व्याकरण और कोश लिखे गए। पु 

दक्षिण की प्रधान भाषाओं--तामिल, तेलगू ओर कन्नड़ में इस युग 
से काफो साहित्य बनने लगा था। तामिल का साहित्य तो इंसा की पहली श० 

से बनने लगा था। इसका आठवें अध्याय में उल्लेख हो चुका 
दक्षिणी भाषाएं हे । मध्य-युग में इसकी प्रसिद्धतम रचना कम्बन कृत 
'रामायणम्‌” थी । तेलगू में सोलंकी राजा गज़राज ने नानिय- 
भट्ट से महाभारत का अनुवाद कराया | इन सब भाषाओं पर संस्कृत का गहरा 
प्रभाव है। 
३. वज्ञानिक उन्नति 

इस समय ज्योतिष, आयुर्वेद आदि सभी विद्याओं का साहित्य 
विकसित हुआ; किन्तु उसमें नवीन अनुसन्धान और मोलिकता का हास हो 
गया । इस काल के प्रधान ज्योतिषी त्रह्मगुप्त और भास्कराचाय थे । बत्रह्मगुप्त 
ने ६०८ हे० के आस-पास “ब्रह्मस्फुट सिद्धान्त” ओर 'खंडखाद्य! प्रन्थों में प्रायः 
प्राचीन आचार्यों के सिद्धान्तों का समथन किया। भास्कराचाय ( जन्म-काल 
१११४ ई० ) ने सिद्धान्त शिरोमणि! के पहले दो भागों--'लीलावती” तथा 
“बीजगणित” में गणित-विषयक तथा अ्रहगणिताध्याय” ओर “गोलाध्याय! में 
ज्योतिष-सम्बन्धी नियमों का प्रतिपादन किया। इसमें उसने प्रथ्वी के गोल 
होने तथा उसकी आकषण-शक्ति के सिद्धांतों की बड़ी सुन्द्र व्याख्या की हे । 
इसी काल में भारतीय ज्योतिषियों को खलीफा हार रशीद ओर अलमामून ने 
बगदाद में बुलाया, उनके ग्रन्थों का अरबी अनुवाद कराया । अरबों द्वारा 
भारतीय ज्योतिष का ज्ञान यूरोप पहुँचा। गणित के सभी क्षेत्रों में भास्करा 
चाये ने अपने पूब निर्दिष्ट ग्रन्थ में पुराने आचार्यों के सिद्धान्त दिये हैं । 
त्रिकोणमिति का इस समय अच्छा विकास हुआ था । भारतीयों ने ज्या और 
उत्क्रम ज्या को सारणियाँ बना ली थी। पश्चिम में न्यूडन ( १६४२-१७२७ ) 
ने पाँच शती बाद जिस गुरुत्वाकप्रण नियम का और चलन गणित का 
आविष्कार किया, भास्कराचाय पाँच शती पहले भारत में उनकी खोजकर 
चुके थे । इनकी राशियों की गणना यूनानी ज्योतिषी आकिमीडिस से अधिक 
शुद्ध है, ग्रह की क्ष॒णिक गति के हिसाब में उन्होंने एक सेकण्ड में ३३७४ वें 
भाग की त्रुटि का भी उल्लेख किया हे । 


[दम भारत का सांस्कृतिक इतिहाल 


मध्य काल में आयुर्वेद के कइ प्रसिद्ध ग्रंथ लिखे गए। वाग्भद्ट ने ८०० 
३० के लगभग “अप्टांगह्यः और माधव ने माधव निदान! लिखे। 'माधव 
निदान! में रोगों के निदान अथात उत्पत्ति-कारणों पर विस्तार 
आयुर्ववे से विचार है । १०६० इ० में बंगाल के चक्रपाणिदत्त ने चरक, 
द सुश्रत पर टीकाओं के अतिरिक्त चिकित्सा-सार-संग्रह” की 
रचना की | १२०० ई० के लगभग 'शाज्ञ धरसहिता' लिखी गई, इसमें अफीम 
पारा आदि ओपधियों के वणन के अतिरिक्त नाड़ी-विज्ञान के भी नियम 
दिये गए हैं। वनस्पति-शास्त्र के कोशों में 'शब्द-प्रदीप” ओर 'निघरण्टु' प्रसिद्ध 
हैं । हमारे यहाँ शरीर और शल्यबिद्या काफी उन्नत थी। प्राचीन भारतीय 
कृत्रिम दाँतों के बनाने, लगाने तथा कृत्रिम नाक को बनाकर जोड़ने की कला 
भी जानते थे, मोतिया बिन्द को आपरेशन से दूर करते थे। पथरी, अन्‍न्च्रवृद्धि 
(हनिया), भगंदर, नाड़ी-ब्रण एवं अश को ठीक कर देते थे। रित्रियों के रोगों 
के सूक्ष्म-से-सूक्षम आपरेशन, शल्य-क्रिया द्वारा गभ-विमोचन की विधि भी 
उन्हें सुपरिचित थी | ख़लीफा अल्मन्सूर ने आठवीं शतती में भारत के कई 
वद्यक ग्रन्थों का अरबी अनुवाद कराया था | हारू रशीद ने अनेक भारतीय 
वेद्य बगदाद बुलाये । अरबों द्वारा भारतीय आयुर्वेद यूरोप पहुँचा। 
चिकित्सालय विश्व में सबप्रथम संभवत: भारत में ही बने । यूरोप में 
द्सवीं श० में पहले ओषधालय की स्थापना हुई, किन्तु भारत में इनका सब 
प्रथम उल्लेख श० ई० पू० के अशोक के अभिलेखों में है, पाँचवीं श० में 
फाहियान तथा सातवीं श० में युआन-च्वाग ने क्रमशः पाटलिपुत्र, 
तक्षशिला और मथुरा आदि की पुण्यशालाओं का उल्लेख किया है, जहाँ निधनों 
तथा विधवाओं को भोजन ओर बस्त्र के अतिरिक्त मुफ्त ओपधि भी दी 
जाती थी। 
पशु-चिकित्सा भी कम उन्नत नहीं थी। हाथियों ओर घोड़ों की समर 
की दृष्टि से बड़ी महत्ता थी। अतः इन पर संस्कृत साहित्य में बहुत ग्रंथ 
बने । इनमें निम्न उल्लेखनीय हैं--पालकाप्य की “गज-चिकित्सा? “गजायुर्वेंद! 
“गज दपंण”,“गज परीक्षा? “गज लक्षण' जयद॒त्त-कृत अश्व-चिकित्सा” नकुल का 
शालिदोत्र शास्त्र” अश्वतन्त्रगण-रचित अश्वायुवेंद',अश्वलक्षण', हय लीला- 
वती |! इनमें अधिकांश लुप्त हो चुके हैं, दूसरे ग्रंथों में उद्धृत वाक्‍्यों से ही 
इनका ज्ञान होता है। पशु-विज्ञान तथा कमि-शास्त्र का प्राचीन ग्रैथों में सूक्ष्म- 
वर्णन है । जैन परिडत हंसदेव के 'झगप-त्षिशास्त्र” में सिंह आदि पशुओं तथा 
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सारस, उल्लू , तोता आदि पत्तियों का विस्तृत विवरण है। 
इस समय विभिन्‍न उपयोगी शिल्पॉ--बास्तु, मूति, क्पि, रत्न-परीक्षा 
वातु-विज्ञान पर बहुत पुस्तकें है । भूमि-मापन के सन्बन्ध में ्षेत्रगणित शास्त्र” 
उपलब्ध होता है और नौ-निर्माण पर नोौ-शास्त्र” आदि ग्रन्थ मिलते हैं। 
इस प्रकार के साहित्य में 'मयशिल्प”?, राजा भोज-कृत 'समरांगण सूत्रधार! और 

युक्ति कल्पतरु? विशेष रूप से उल्लेखनीय हे । 

किन्तु हमारे पूवजों की यह उन्नति देर तक नहीं जारी रही, मध्यकाल 
में हमारा सांस्कृतिक अधःपतन हो गया । इसके दो प्रधान कारण थे। पहला 
कारण धामिक प्रभाव की अत्यधिक वृद्धि था। पहले यह 
वेज्ञानिक अवनति कहा जा चुका हे कि शुप्त युग तक भारतीय जीवन में एक 
के कारण ओर घर्म तथा मोक्ष तथा दूसरी और काम ओर अथे में 
संतुलन ओर सामंजस्य था । मध्यकाल से धर्म का पलड़ा 
भारी होने लगा। इसका पहला परिणाम तो यह छुआ कि हमने सांसारिक 
विषयों की अपेक्षा धार्मिक विपयों को अधिक महत्त्व देना शुरू किया, लोकिक 
एवं बेज्ञानिक विषयों का अध्ययन उपेक्षत होने से उनकी प्रगति अवरुद्ध द्व 
होने लगी | धर्म की अत्यधिक प्रभुता का दूसरा परिणाम यह हुआ कि ध्म- 
ग्रंथों को परम प्रमाण माना जाने लगा । इससे स्व॒तन्त्र चिन्तन तथा अन्वेषण 
की प्रवृत्ति समाप्त हो गई । वैज्ञानिक विषयों में भी पुराण प्रमाण माने जाने 
लगे । जनता उनमें अन्ध-विश्वास और श्रद्धा रखती थी। भारतीय वेज्ञानिकों 
ने लोकप्रियता प्राप्त करने के लिए इन सिद्धान्तां को गलत होते हुए भी 
स्वीकार किया ओर इससे स्वाधीन तर्क ओर अनुसंधान समाप्त हो गए। 
एक उदाहरण से यह बात भली भाँति स्पष्ट हो जायगी। पुराणों के वर्णेना- 
नुसार सूर्य ओर चन्द्र-प्रहण का कारण राहु ओर केतु हैं। ज्योतिषी यह मानतें 
हैं कि प्रथ्वी की छाया पड़ने से ये ग्रहण होते हैं । पुराने भारतीय ज्योति- 
षियों को यह अच्छी तरह ज्ञात था कि इनका वास्तविक कारण छांया हे, 
राहु द्वारा ग्रसा जाना नहीं । किन्तु वे अपने को इस लोक-प्रचलित पुराणा- 
नुमोदित धामिक धारणा का खण्डन करन में असमथ पाते थे। यदि इतना 
ही होता तो भी गनीमत थी, किन्तु कुछ ज्योतिषियों ने लोकप्रियता प्राप्त 
करने के लिए खुल्लम-खुल्ला यह कहना शुरू किया कि शास्त्रों में कही बात 
भूठी नहीं हो सकती । अतः वेज्ञानिक्रों की प्रथ्बी की छाया वालो बात 
गलत हे। ब्रद्यगुप्त ने त्रद्म सिद्धान्त में उन ब्यक्तियों की भत्सना की है जो 
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प्रहण का कारण राहु को नहीं मानते | उसकी मुख्य युक्ति यह है कि वेद और 
स्मृति की बात कैसे मिथ्या हो सकती है। यूरोप में जब तक बाइबल को 
वेज्ञानिक विषयों में प्रामाणिक माना जाता रहा, विज्ञान की उन्नति नहीं हो 
सकी । भारत में जिस समय से शाहघ्त्र-प्रामाण्य का प्राधान्य हुआ, स्व॒तन्त्र 
वैज्ञानिक अनुसंधान बन्द हो गया | इसने न केवल विज्ञान किन्तु अन्य सभी 
क्षेत्रों में घादक प्रभाव डाला | पुराने ग्रंथ ओर आचा् पूज्य समझे गए, सारी 
प्रतिभा और विद्वत्ता उनकी रचनाओं के भाष्यों और वृत्तियों में व्यय की जाने 
लगी । ८०० इ० के लगभग काश्मीरी दाशनिक जयन्त भद्र ने इस युग की 
भावना का परिचय देते हुए ठीक ही लिखा था-- हममें नई वस्तु की कल्पना 
करने की शक्ति कहाँ हे । सांस्कृतिक हास का दूसरा बड़ा कारण संकीरण मनोः 
वृत्ति का प्रबल होना था । पुराने जमाने में भारतीय दूसरे देशों से उपयोगी 
कलाए' ओर विज्ञान ग्रहण करने में कोई संकोच नहीं करते थे । भारतीय कला 
ओर ज्योतिषि यूनानी प्रभाव से समृद्ध हुई थी। पिछले अध्याय में इस 
विषय में वराहमिहिर का एक वाक्य उद्धृत किया जा चुका है कि यर्चाप 
यूनानी स्‍्लेच्छ हैं किन्तु ज्योतिषी होने के कारण आदरणीय हैं। अलबेरुनी 
के समय भारतीयों में संकीण मनोवृत्ति तथ्य मिथ्यामिमान बहुत बढ़ चुके 
थे। वे समभते थे कि उन-जेसा कोई देश नहीं, उन-जेसी कोई जाति नहीं, 
उनके अतिरिक्त किसी जाति को विज्ञान का कुछ भी ज्ञान नहीं हे। “उनका 
अभिमान इतना अधिक हे कि यदि आप उनसे खुरासान या फारस के किसी 
विज्ञान या बिद्वान्‌ का उल्लेख करेंगे तो वे आपको अज्ञानी और भूठा दोनों 
समभेंगे ।” अलबेरुनी इसका प्रधान कारण भारतीयों का दूसरी जातियों से 
न मिलना-जुलना ओर विदेश-यात्रा न करना समभता हे। पानी का प्रवाह 
रुकने पर उसमें सडाँद पेदा हो जाती है, भारतीय विचार में भी जब प्रगति- 
शीलता न रही, विकार आना शुरू हुआ तब २००० वष की क्रियाशीलता के 
बाद स्वाभाविक थकान, शास्त्र-प्रामाण्य और संकीणृता से उसमें हास आने 
लगा ओर सांस्कृतिक अपकष प्रारम्भ हुआ | 

इसी समय भारत में इस्लाम को प्रवेश हुआ, उसके सम्पक ओर संघ 
से उसमें जो परिवतन हुए, उनका अगले अध्याय में बन होगा | 


बारहवों अध्याय 


इस्लाम ओर हिन्दू धरम का सम्पक 
तथा उसके प्रभाव 


सातवीं शती ३० में अरब प्रायद्वीप में एक नये धरम ओर नई शक्ति का 
अभ्युत्थान हुआ | उस समय तक अरब की मरुभूमि नाना देवी-देवताओं 
के उपासक, सामाजिक कुरीतियों में डूबे हुए, सदा पररपर 
इस्लाम का उदय लड़ने-कगड़ने वाले जंगली अरबों ओर व्यापारियों का देश 
था । हजरत मुहम्मद (५७०-६३२ ३०) ने उसमें एक निराकार 
इश्वर (अल्लाह) की पूजा का प्रचार किया, बालिका-वध, दर त तथा मदिरा-सेवन 
आदि बुराइयों तथा हानिकारक रूढ़ियों का खण्डन किया। उनके उपदेशों ने 
अरबों में नवजीवन का संचार किया । शीघ्र ही समूचा अरब उनके नेठ्त्व में 
संगठित हो गया । ७४० ई० तक पूव में मध्य एशिया की पामीर पवत-माला 
ओर सिन्ध से पश्चिम में पिरेनीज पवत-माला (फ्रांस) और स्पेन तक के 
विशाल भू-खण्ड में इस्लाम की विजय-बे नयन्ती फहराने लगी | 


भारत में इस्लाम का प्रचार 


इस्लाम की विश्व-व्यापी लहर शीघ्र ही सीमान्तों से भारत में प्रवेश 

करने लगी । इस देश में इसका प्रचार दो ढंग से हुआ, शान्तिपूषक और 
शक्तिपूवक । प्रथम तरीके से प्रचार करने वाले अरब व्यापारी 

(१) अरब व्यापारी मुस्लिम फकीर ओर दरवेश थे । दूसरे के माध्यम थे--अरब, 
तुक ओर मुगल आक्रान्ता। प्रायः यह समझा जाता है कि 

इस्लाम तलवार के जोर से फेला किन्तु यह बात सवाश में सत्य नहीं है। 
भारत में सर्वप्रथम इसका प्रसार शान्ति-पूजेक ही हुआ । अरबों ओर भारतीयों 
का सम्बन्ध दृजरत मुहम्मद के जन्म से पहले कई सदियों से चला आता था। 


रैट9 भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


थे नाविकों तथा व्यापारियों के रूप में भारत के पूर्वी तथा पश्चिमी तटों के 
बन्दरगाहों पर आते थे | विशेषतः पश्चिमी तट पर चौल, कल्यांण ओर सुपारा 
तथा मलावार में इनकी अनेक बस्तियाँ थीं । इस्लाम के प्रचार के बाद ये कट्टर 
मुसलमान होकर भारत आने लगे । इनमें से अनेक अरब व्यापारी भारत में 
ही बस जाते थे, भारतीय स्त्रियों से शादी कर लेते थे। इन्हीं की सन्तान 
कॉंकण की नटिया और मालावार की मोपला जातियाँ हैं। उस समय के 

पश्चिमी तट के हिन्दू शासकों की घिशेषतः सोराष्ट्र के वलभी वंश ओर काली- 
कट के जमोरिनों की नीति इन व्यापारियों को अपने राज्य में पूरा प्रोत्साहन 
देने की थी, क्‍योंकि इनसे उनके राज्यों को बड़ी आय थी वलभी के राजाओं 
ने इन्हें अपने राज्य में न केवल मस्जिदें बनाने की ही अनुमति दी अपितु 
स्वयं भी इनके लिए मस्जिदें बनवाई। मलाबार के राजाओं ने इन्हें अपने. 
राज्य में बड़ी रियासतें ओर ऊंचे पद दिए । एक राजा ने तो यहाँ तक आज्ञा 
दे दी कि हर हिन्दू मल्लाह के घर कम-से-कम एक लड़के को बचपन से ही 
मुसलमानों की तरह शिक्षा दी जाय। इन कारणों से दक्षिण में इस्लाम का 
प्रचार तेजी से होने लगा। 


शान्ति-पूवक धम-प्रचार में सबसे अधिक महत्त्व ओर सफलता मुस्लिम 
फकीरों तथा द्रवेशों को मिली । ११वीं शती से इनका काय शुरू हुआ । इन 
_».. फकीरों की पीठ पर कोई राजनेतिक शक्ति न थी। 
(२) मुस्लिम फकीर इन्होंने अपने उपदेशों तथा चमत्कारों से ही हिन्दू जनता को 
मुस्लिम बनाया । ११वीं शी में शेख इस्माइल ओर अब्दुल्ला- 
यमनी भारत आये, १९वीं शती के प्रारम्भ में नूर सतागर इंरानी ने गुजरात 
की नीच जातियों को मुसलमान बनाया। तेरहवीं शती के प्रसिद्ध फकोर जला- 
लुद्दीन बुखारी, सैयद अहमद कबीर, ख्वाजा मुईनुद्दीन चिश्ती थे। इनकी 
शिष्य-परम्परा में फरीहुद्दीन, निजामुद्दीन ओलिया (११वीं-१४वीं शती), 
ख्वाजा कुतुबुद्दीन, शेख अलाउद्दीन अली, अहमद साबिर पिरानकलियर वाले 
प्रेसिद्ध हैं। इन्हें हिन्दुओं की संकीण जाति-प्रथा के कारण बहिष्कूत और पद- 
दलित व्यक्तियों और नीच जातियों को मुसलमान बनाने में काफी 
सफलता मिली | 
बलपूबक इस्लाम-प्रचार का कार्ये मुध्लिम आक्रान्ताओं ने किया। 
पहला आक्रमण ७१२ ई० में मुहम्मद बिन कासिम ने सिन्ध पर किया । 


इस्लाम ओर हिन्दू धर्म का सम्पके तथा उसके अभाव श्च्प्‌ 


इसके तौन सौ वध बाद ग्यारहवीं शती में मुहम्मद गज़नवी ने १७ बार हमले 
किये। इसके दो सो वष बाद शहाबुद्दीन गोरी ने एथ्बीराज 
(३) बलपूवंक को हराया ( ११६२ ३० ) | शहाबुद्दीन के सेनापति कुतुबुद्दीन 
प्रचार ने दिल्ली में मुस्लिम शासन की स्थायी नींव डाली ( १२०६ 
ई० )। १४२६ ई० तक दिल्ली पर तुर्कों ओर अफ़गान 
शुल्तानों का शासन रहा ओर इसके बाद दो सौ बप तक मुगलों का । इस 
काल में फीरोज़ शाह तुग़लक ( १३४१-८८ इ० ), सिकन्दर लोदी ( १४८८- 
१४१७ ई० ), काश्मीर के सिकन्दर ( १३६४-१४१६ ३० ) तथा औरंगजेब 
( १६४६-१७०७ ई० ) आदि बादशाहों ने इस्लाम के प्रचार के लिए राजशक्ति 
का पयाप्त प्रयोग किया । 
किन्तु सुदीध काल तक मुस्लिम-शासन द्वारा शक्ति-प्रयोग तथा शान्ति- 
पूरक प्रचार से भी इस्लाम को उल्लेखनीय सफलता नहीं मिली। हिन्दू-ध्म 
ओर इस्लाम के सम्पक से दोनों के इतिहास में एक नवीन 
एक अभूतपूर्व तथा अभूतपुूव्र घटना हुई। इस्लाम से पहले भारत पर यवन, 
घटना. शक, हण आदि अनेक जातियों के आक्रमण हुए थे । हिन्दु- 
धर्म और हिन्दू-समाज ने इन जातियों को आत्मसात्‌ कर 
लिया था। किन्तु मुसलमान ही ऐसी पहली आक्रान्ता जाति थी जो हिन्दू 
जाति का अंग न वन सकी । दूसरी ओर इस्लाम भारत में आने से पूथ जिन 
देशों में गया था बहाँ उसे बिलक्षण सफलता मिली थी | उन देशों की समूचो 
जनता को उसने अपने रंग में रँग लिया । इरान की पारसी, मिस्र की यूनानी 
सभ्यताओं का स्थान अरब संस्कृति, अरबी भापा ओर इस्लाम ने ग्रहण कर 
लिया । किन्तु भारत में इस्लाम कई सदियों तक प्रभाव डालने के बाद भी बहुत 
थोड़े भाग को ही हज़रत मुहम्मद का अनुयायी बना सका। हिन्दू-धर्म ध्रोर इस्लाम 
दोनों के एक दूसरे को अपने रंग में न रँग सकने से दो प्रधान कारण थे--( १) 
इस्लाम का कट्टर एकेश्वरवाद (२) हिन्दू-थर्म की पाचन-शक्ति की क्षीणता । 
भारत में आने वाले मुस्लिम विजेता एक बात में अपने पूबवर्ती सभी 
आक्रान्ताओं से भिन्न थे । शक, कुशाण ओर हण आदि जातियाँ का अपना 
कोई विशिष्ट धर्म नहीं था | किन्तु मुसलमान न केबल एक 
कट्टर एकेश्वरवादी धम अपने साथ लेकर आये, अपितु 
उनमें अपने धर्म को फैलाने की लगन ओर जोश भी था। 
बुतपरस्ती से जहाँ उन्हें घृणा थी, वहाँ वे बुतशिकन होने में गब भी 


इस्लाम का 
एकेश्वरवाद 


१८६ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


अनुभव करते थे । हिन्दू-समाज को इपमें कोई आपत्ति न थी कि 
उनके तेंतीस करोड़ देवों में अल्लाह को भी शामिल कर लिया जाय, उन्होंने 
अल्लोपनिषदू की भी रचना कर डाली; किन्तु मुसलमानों का अल्लाह 
लाशरीक था और शिरकत ( अल्लाह के साथ अन्य देवताओं को सम्मिलित 
करना ) इस्लाम की नज़र में सबसे बड़ा कुफ्र था| अतः इस्लाम के अनुयायी 
हिन्दू धर्म में विलीन होने को तैयार न थे । 
यदि यह किसी तरह सम्भव भी होता तो भी हिन्दू धर्म इस्लाम को न 
पचा पाता । उसमें प्राचीन काल में दूसरों को निगलने, हजम करने, अपने 
रक्त, मांस, मज्जा में मिश्रित करने तथा अपना अंग बना लेने की जो विलक्षण 
शक्ति थी वह मुसलमानों के आगमन काल तक बहुत मन्द हो चुकी थी । 
जाति-भेद की कठोरता से हमारी जाति की -यह पुरानी विशेषता लुप्रप्रायः हो 
रही थी। इसका परिणाम यह हुआ कि जिन राजवंशों के पूबज पहले एक 
पीढ़ी में ही बाहरी जातियों को अपना अंग बना लेते थे, वे अब म्लेच्छों के 
स्पशे-मात्र से घबराने लगे | विदेश-यात्रा में उनका धर्म नष्ट होने लगा। जब 
उच्च वर्णो हिन्दू जाति के निम्न वर्णा से भी अलग रहने लगे तब वे विधर्मी 
मुसलमानों को किस तरह अपने में मिला सकते थे ? 
फिर भी हिन्दू धर्म ओर इस्लाम का जो सम्पक हुआ उसका बड़ा 
महत्त्व है। इस प्रकार की दो विरोधी संस्क्रतियों का सम्पक न केवल भारतीय 
ही, अपितु विश्व-इतिहास को भी एक विलक्षण घटना थी | सर जॉन माशल 
ने ठीक ही लिखा है कि “मानव जाति के इतिहास में ऐसा दृश्य कभी नहीं 
देखा गया जब इतनी विशाल, इतनी सुविकसित ओर साथ ही मौलिक रूप 
से इतनी विभिन्न सभ्यताओं का सम्मिलन ओर सम्सिश्रण हुआ हो। इन 
संस्कृतियों ओर धर्मों के विस्तृत विभेद उनके सम्पर्क के इतिहास को विशेष 
शिक्षाप्रद बनाते हैं।” 
यद्यपि दोनों धर्म एक दूसरे के कट्टर विरोधी थे, दोनों में उम्र राज- 
नीतिक संघव और भयंकर युद्ध हुए; लेकिन इसके बाबजूद हम जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र में दोनों को एक दूसरे के पास आते हुए, मिलने 
सम्मिलन की के लिए आगे बढ़ते हुए पाते हैं। साधारण जीवन के सभी 
प्रवृत्ति पहलुओं में सम्मिलन, सम्मिश्रण, सहयोग, सामीष्य, 
पारस्परिक प्रेम, सामव्ज्जस्य ओर समन्वय की मंगल-कारिणी 
प्रवृत्तियों के दशन होते हैं। इस्लाम का सूफीवाद वेदान्त से प्रेरणा प्राप्त करता 


इस्लाम ओर हिन्दू धर्म का सम्पक तथा उसके अभाव शदाछ 


हे, हिन्दू धर्म के सुधार-आन्दोलन इस्लाम की समानता ओर श्रातृत्व की भावना 
से प्रभावित होते हैं। सब साधारण जनता में ऐसे पन्‍्थों की पूजा शुरू होती 
हे जिनमें हिन्दू-मुस्लिम का भेद नहीं रहता। एक ओर अलबेरुनी आदि 
विद्वान संस्कृत पढ़ते है, तो दूसरी ओ९ राय भानामल-जेसे हिन्दू फ़रारसी में 
मुस्लिम साहित्य की परम्पराओं पर प्रकाश डालते ह। अमीर खुसरो और रस- 
खान आदि हिन्दी में कविताएं लिखते है ओर हिन्दू फ्ारसी में | दो सम्यताओं 
के सम्पक से वास्तु, चित्र, संगीत कलाओं में नई शैलियों का आविभांव 
हुआ, जिनके मूल तत्त्व तो भारतीय थे किन्तु वाह्य आकार इरानी । मुगल 
बादशाहों ने हिन्दुओं के तुलादान आदि रिवाज ग्रहण किये, हिन्दू सरदारों ने 
फारसी भाषा, मुस्लिम रहन-सहन, पोशाक ओर पहनावा अंगीकार किया । 
राजनोतिक क्षेत्र में दोनां एक दूसरे के घोर विरोधों थे। किन्तु, मुस्लिम 
शासन हिन्दुओं के सहयोग के बिना नहीं चल सकता था, इसलिए इस 
समूचे युग में मुस्लिम शासक हिन्दुओं को ऊँच पदों पर भी रखते थे। 
गोलकुण्डा के सुल्तानों का शासन हिन्दू-सन्त्रियों पर निभर था, बच्ञाल में 
हुसेनशाह ( १४६३-१४१६ ई० ) ने रूप, सनातन ओर पुरन्दर आदि हिन्दू 
अफसर नियुक्त किये। मालवा के शासक अलाउद्दीन शाह द्वितीय ने पहले 
अपना मंत्रो दसन्त राय को बनाया ओर पीछे इस पद पर मेदिनी राय को 
नियुक्त किया। बीजापुर के यूसुफक आदिलशाह के राज्य में अनेक हिन्दू उच्च 
पदों पर थे । इब्राहीम आदिलशाह हिन्दुओं को संरक्षण देने से 'जगद्गुरु' 
कहलाता था। राजनेतिक तथा सामाजिक जीवन में दोनों धर्मों के सम्पके से 
निम्न परिणाम उत्पन्न हुए। धार्मिक क्षेत्र में इस्लाम ने हिन्दू धर्म पर दो 
असर डाले। (क) अपने धर्म की रक्षा के लिए हिन्दुओं ने जात-पाँत के 
बन्धनों को दृढ़ बनाया (ख) समानता के तत्त्व पर बल देने वाले जाति-भेद- 
विरोधी सुधार आन्दोलन उत्पन्न हुए। इस्लाम पर हिन्दू धम की यह प्रभाव 
पड़ा कि उसमें कुछ कोमलता ओर सरसता आई । उसक्रे स्वरूप में भी काफी 
परिवतन हुआ । किन्तु इस सम्पक का सबसे मुख्य धामिक प्रभाव यह था 
कि इससे कुछ ऐसे सम्प्रदायों का जन्म हुआ जो हिन्दू और मुस्लिम धर्मों के 
तर को मिटाने वाले थे । 

इस्लाम के अन्य परिणाम निम्न थे-- 

(१) वास्तु क्ला में दोनों की सभ्यताओं का प्रभाव लिये नई 
कला-शेैलियों का विकास हुआ। चित्र और सन्नोत कला की उन्नति हुई 


शव भारत का सांस्कृतिक इतिहास 
(२) भारत ने मुसतज्॒मानों से बागबानी, कागज बनाना आदि क्रितनो 
ही कलाएं सोखीं । 


(३) साहित्यिक समृद्धि ओर वेज्ञानिक उन्नति । 

(४) राजनीतिक एकता । 

(४) साधारण जीवन पर प्रभाव--वेश-भूषा तथा खान-पान में 
परिवतन, कट्टरपन में वृद्धि । 


धार्मिक प्रभाव 


(क) मुसलमानों की कट्टरता के कारण हिन्दू उन्हें अपने समाज का 
अंग नहीं बना सकते थे, लेकिन मुसलमान कट्टर होने के साथ-साथ 
अपने धम के प्रव्॒ल प्रचारक थे। यह भय था कि वे सब हिन्दुओं को 
इस्लाम का अनुयायी न बना डालें। इसके प्रतिकार का उपाय कट्टरता 
ही सोचा गया | लोहा लोहे को काटता है, इस्लाम की कट्टरता का 
निराकरण हिन्दुओं की कट्टरता से ही हो सकता था। इस समय के ध्म- 
शास्त्रकारों ने जाति-मेद के नियमों को कठोर बनाकर हिन्दू-धम को 
इतना सुदृढ़ दुग बनाने का प्रयास किया जिसका इस्लाम भेदन न कर 
सके। इस प्रकार के लेखकों में 'पराशर-स्मृति! के टीकाकार माधव, मदन 
पारिजात” के रचयिता विश्वेश्वर, बद्भाल के रघुनन्दन तथा 'मनुस्मति' 
के प्रसिद्ध टीकाकार कुल्लूकभट्ट नीलकण्ठ, कमलाकर भट्ट ओर हेमाद्रि 
मुख्य हैं । हेमाद्रि ने अपने 'चतुवंग चिन्तामणि” में साल-भर में करने के 
लिए २००० अनुष्ठानों की व्यवस्था की इस प्रकार अनुष्ठानों से नियन्त्रित 
हिन्दू-ससाज पर इस्लाम का प्रभाव पड़ने की सम्भावना कम थी । 

(ख) हन्दूधर्म के सुधार आन्दोलन:--किन्तु धमशाःस्त्रियों की व्यवस्थाएं' 
हिन्दू धम की पूरी रक्षा नहीं कर सकती थीं। समाज की नीची जातियाँ तथा 
अछूत उच्च वर्णा द्वारा पदर्दालित ओर उत्पीड़ित थे । इस्लाम समानता और 
आतू-भाव पर जोर देता था । उत्तरी अफ्रीका ओर पश्चिमी एशिया में उसके 
शीघ्र प्रसार का एक कारण यह भी था कि उन देशों के पदूदलित लोगों को 
अपने त्राण का एक मात्र उपाय इस्लाम ही प्रतीत हुआ। भारत में भी इस्लाम 
अत्यधिक लोकप्रिय हो जाता यदि ठीक इसी समय समानता ओर भक्ति तत्त्व 
पर बल देने वाले आन्दोलन न होते । जाति-भेद विपमता को जड़ थी; उस पर 
सन्‍तों ने भक्ति के सिद्धान्त द्वारा प्रबल कुठाराघात किया। यह भक्ति सबको 
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पवित्र करने वालौ थी, इसने नीचों को भी ऊँचा उठा दिया। हिन्दू-समाज में 
भले ही भेद-भाव हो, लेकिन भगवान्‌ के दरबार में सब भक्त समान हैं। यहाँ 
तो 'जात-पाँत पूछे नहिं कोई, हरि को भजे सो हरि का होई ।” इन सन्‍्तों ने 
सब धर्मों की समता, इश्वर की एकता पर बल दिया, बाह्याडम्बर और कम- 
कार्ड की निन्‍्दा की । जन्म के स्थान पर कर्म को महत्त्व दिया और धम के 
ठेकेदार परिडतों, पुरोहितों और मुल्लाओं की निंदा को, मुक्ति का एक-मात्र 
साधन भक्ति को माना । 

मध्य युग में पहले दक्षिण भारत ओर फिर उत्तर भारत में सुधार- 
आन्दोलन प्रारम्भ हुए । दक्षिण के सुधार-आन्दोलनों के नेता थे शंकराचाय 
(लगभग ७5८८-८२० ३०), रामानुज् (लगभग ११०० ३०) ओर बसवेश्वर थे, 
तथा उत्तरी भारत में इसके प्रवत्तेक थे रामानन्द । पहले यह बताया जा चुका 
हे कि भारत में इस्लाम का शान्तिपूबक प्रवेश दक्षिण भारत में हुआ, वहीं 
से सुधार-आन्दोलनों का शुरू होना यह सूचित करता है कि इनको इस्लाम से 
कुछ प्रेरणा अवश्य मिली । इस्लाम के अनुयायियों की उपस्थिति ने जाति- 
भेद, आत्मिक जीवन और इंश्वर के अस्तित्व आदि विषयों पर लोगों को 
विचार करने के लिए उत्तेजित किया । एकेश्वरबाद ओर समानता आदि के 
विचार हिन्दूधम में पहले से ही विद्यमान थे, किन्तु इस्लाम से उन्हें बल मिला । 
शंकर ओर रामानुज के सिद्वान्तों पर यद्यपि इस्लाम का कोई विशेष प्रभाव 
नहीं पड़ा किन्तु लिगायत पर अवश्य ही पड़ा | हिन्दुओं का अंग होते हुए भी 
ये जाति-भेद नहीं स्वीकार करते, इसमें तलाक और विधवा-विव्राह की इजा- 
जत है, मुर्दे फू कने की जगह दफनाये जाते हैं, ये श्राद्ध तथा पुनजन्म को 
नहीं मानते, सब एक दूसरे के साथ खा पी सकते हैं। इस मत का प्रसार इस 
समय बेलगाँव, बीजापुर ओर धारवाड़ जिलों, कोल्हापुर और मेसूर 
रियासतां में हे । 

उत्तर भारत में जाति भेद का खण्डन करने और भक्ति पर जोर देने 
वाले धार्मिक आन्दोलनों के संस्थापक रामानन्द थे। इन्होंने राम की भक्ति 
पर जोर दिया और हर जाति के लोगों को अपने शिष्यों में सम्मिलित किया । 
रामानन्द के शिष्यों में एक नाई, एक मोची और एक मुसलमान थे। मेकालिफ 
के मतानुसार इसमें कोई सन्देह नहीं कि बनारस में विद्वान्‌ मुसलमानों से 
रामानन्द की भेंट हुईं। रामानन्द के शिष्यों में महात्मा कवीर (१३६८-१४१८ 
३०) इस दृष्टि से विशेष उल्लेखनीय हैं कि उन्होंने इस्ताम ओर हिन्दू धर्म 
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को चौड़ी खाईं को पाटने तथा उसमें सहयोग और समन्वय की भावना उत्पन्न 
करने का यत्न किया । उन्होंने दोनों धर्मों के वाह्य भेदों, रूढियों ओर आइड- 
म्बरों का खण्डन करते हुए आन्तरिक एकता पर बल दिया। हिन्दू-मुरिलिम 
धर्मों की कूठी प्रथकृता का खण्डन करते हुए उन्होंने कहा:-- 
भाई रे दुई जगदीश कहाँ ते आया, कहु कोने बौराया । 
अल्लाह राम करीमा केशव, हरि हजरत नाम धराया ५ 
गहना एक कनक ते गहना, यामे भाव न दूजा। 
कहन सुनन को दुइ कर धाये, एक नमाज एक पृजञा॥ 
वही महादेव वही मुहम्मद, ब्रह्मा आदम कहिये। 
को हिन्दू को तुरक कहावे एक जिमी परिहरिये ॥ 
वेद कितेब पढ़े थे कुतबा, वे मुल्ला थे पाँडे। 
बेगर बेगर नाम घराये, एक मिट्टी के भाँडे॥ 
दोनों धर्मों के बाह्य कमकाण्ड की निन्‍्दा करते हुए उन्होंने हिन्दुओं 
से कहां :-- 
के पाहन पूजे हरि मिले, तो में पूजूँ पहार। 
ताते या चाकी भली, पीस खाय संसार |! 
ओर मुसलमानों से कहा :-- 
काँकर पाथर जोरि के मस्जिद लई चुनाय। 
ता चढ़ि मुल्ला बाँग दे कया बहरा हुआ खुदाय ॥ 
कबीर की शिक्षाएं रहस्यवाद से ओत-प्रोत थीं। उन पर मुसलमान 
सुफी फकीरों का स्पष्ट प्रभाव है । इस्लाम के समानता, श्रातृ-भाव, विशुद्ध 
एकेश्वरवाद और मूर्ति-भंजन के सिद्धान्त महाराष्ट्र की जनता पर भी गहरा 
प्रभाव डाल रहे थे | वहाँ ब्राह्मण और अब्राह्मण दोनों तरह के प्रचारक इस 
बात पर बल दे रहे थे कि राम ओर रहीम को एक समभो, जाति-भेद के 
बन्धनों को तोड़ दो, मनुष्य-सात्र के साथ प्रेम करो। रामानन्द के समकालीन 
विसोवा खेचर ने मूर्ति-पूजा का कट्टर विरोध करने हुए कहा--पत्थर का देवता 
नहीं बोलता, वह हमारे इस जीवन के दुखां को किस तरह दूर कर सकता 
है। यदि पत्थर का देवता हमारी इच्छा पूरी कर सकता है तो गिरने पर वह 
टूट क्‍यों जाता हे?! खेचर के शिष्य नामदेव हुए। इन्होंने महाराष्ट्र में 
धामिक संकीणता और जात-पाँत के बन्धनों को तोड़ने पर बल दिया। इनके 
शिष्यों और अनुयायियों में लिंग, धर्म, बणे ओर जाति का भेद नहीं था, 
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उनमें स्त्री-पुरुष, हिन्दू-मुसलमान, ब्राह्मण-अब्राह्मण, कुनत्री, दर्जी, कुम्हार, 
श्रन्त्यज, महार और धमनिष्ठ वेश्याएं ,तक सम्मिलित थे । नामदेव के महार 
शिष्य चोख मेला को ब्राह्मण पुरोहितों ने जब पंढरपुर के प्रसिद्ध मन्दिर में 
प्रवश करने से रोका, तो उसने उत्तर दिया--ईश्वर अपने बच्चों से भक्ति 
ओर प्रेम चाहता है । वह उनकी जाति की परवाह नहीं करता ।! 
१४वीं सदी में पंजाब में गुरू नानक ने कबीर की भाँति सब धर्मो की 
मोलिक एकता और हिन्दू-मुसलमानों के अभेद पर बल दिया-- 
बन्दे इक्त खुदाय दे हिन्दू मुसलमान । 
दावा राम रसूल कर, लड़दे बेइमान॥ 
उन्होंने हिन्दुओं के गंगा-स्नान, तीथे-यात्रा, जप-पूजा-पाठ और प्रतिमा' 
पूजन आदि का विरोध करते हुए जाति-भेद की तीत्र निन्दा की ओर मुसल- 
मानों को भी यह उपदेश दिया--दया को अपनी मस्जिद बना, इन्साफ अपना 
कुरान समझ, नेक कामों को अपना काबा बना “ओर परोपकार को कलमा | 
खुदा की मरजी को अपनी तसवीह मान |” गुरू नानक के शिष्यों में हिन्दू 
ओर मुसलमान दोनों थे । 
नानक के समकालीन महाप्रभु चेतन्‍्य (१५८४-१४३३ ई०) थे। उन्होंने 
बड़ला में हरि-भक्ति के प्रंचार के द्वारा ब्राह्मणों के कमंकाण्ड और जाति-भेद 
का जबद॒ स्त खण्डन किया । उनके शिष्यों में नीच जाति के लोग और मुसल- 
मान भी सम्मिलित थे। 
धामिक क्षेत्र में तीसरा प्रभोव यह पड़ा कि भारतीय इस्लाम का रूपान्तर 
होने लगा | अरब के रेगिस्तान में उत्पन्न इस्लाम वहाँ की वनस्पति की भाँति 
* सरल, कठोर और शुष्क था; वह भारत के आदर जलवायु में 
इस्लाम में परिवतन रूपान्तरित हुए बिना नहीं पनप सकता था। भारत की हरि- 
याली का उस पर प्रभाव पड़ना अनिवाय था। अतः हम 
देखते हैं कि भारत में इस्लाम के साथ ऐसी अनेक बातें जुड़ गई, जो पंगम्बर 
की शिक्षाओं के सबथा प्रतिकूल और अन्ध-विश्वासों से परिपूर्ण थीं। मूर्ति- 
पूजा के कट्टर विरोधी होते हुए भी वंगाल में उन्होंने शीतला, काली, धम्मराज, 
वेद्यनाथ और इतर देवताओं की पूजा जारी रखी। इसके साथ ही उन्होंने 
नदियों के अधिष्ठाता ख्वाजा खिज्ज, सुन्दर वन में शेर की सवारी करने वाली 
देवी के प्रेमी ओर अंग-रक्तक जिन्दागाजी आदि नये मुसलमान देवता बना 
डाले। पीरों के मज़ारों की पूजा चल पड़ी । इसका प्रधान कारण यह था कि 
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भारत में इस्लाम ने जो अनुयायी बनाये वे सहसा मूर्ति-पूजा और अन्ध- 
विश्वासों को नहीं छोड़ सकते थे | 
दोनों धर्मों के सम्पक्त का चौथा प्रभाव यह हुआ कि दोनों में सम्मिश्रण 
की प्रवृत्ति बढ़ी और ऐसे सम्प्रदायों और सुधारकों का जन्म हुआ जिनके 
अनुयायी हिन्दू श्रोर मुसलमान दोनों ही थे। हिन्दुओं ने 
सम्मिश्रण की प्रवृत्ति उदारता पूर्वक मुस्लिम देवी-देवताओं, पीरों और मजारों 
की पूजा शुरू की; ओर मुसलमान हिन्दू दशेन की गम्भीरता 
से प्रभावित होकर उसकी ओर भुके । भारत की जनगणना की रिपोर्टा में पीरों 
के पूजक हिन्दुओं का काफी उल्लेख है। इसी शती के शुरू में पंजाब में 
अब्दुल कादिर जिलानी के मुरीदों में रावलपिण्डी के ब्राह्मण थे, बहराइच में 
सेयद सालार मसूद के मजार के उपासक हिन्दू भी हैं। अजमेर में शेख मुई- 
नुद्दीन चिश्ती के मजार की भी यही दशा है। बंगाल के देहाती मुसलमानों द्वारा 
हिन्दू देवताओं की पूजाओं के उदाहरण पहले दिए जा चुके हैं। मध्यकाल में 
अकबर ओर दारा शिकोह हिन्दू धर्म की ओर भुके थे। दारा शिकोह का तो 
यहाँ तक कहना था कि तोहीद (एकेश्वरवाद) का सर्वोत्तम रूप उपनिपदों में 
पाया जाता है। उसने पचास उपनिषदों का फारसी में अनुवाद करवाया तथा 
'मजमूउल बहरेन! नामक एक ग्रंथ की रचना कराई। ग्रंथ के नाम का अथ 
हे--'दो सागरों का संगम ।” इसमें फारसी पढ़ने वालों के लिए वेदान्त की 
परिभाषाओं का स्पष्टीकरण था, साथ ही उनके सूफी पर्याय भी दये गए थे। 
हिन्दू-मुसलमानों के मेल ओर सामीप्य को लहरों का परिणाम यह हुआ 
कि सत्यपीर, सत्तनामी, नारायणी आदि ऐसे पन्थों का श्रादुभाव हुआ जिनके 
अनुयायी हिन्दू ओर मुसलमान दोनों ही थे और जो दोनों में कोई भेद्ग-भाव 
नहीं मानते थे । बारहवीं शती में बंगाल में हिन्दुओं का मुसलमानों को दर- 
गाहों पर मिठाई चढ़ाना, कुरान पढ़ना श्मौर मुरिलिम त्योहार मनाना प्रारम्भ 
हो गया था | मुसलमान भी हिन्दुओं के धामिक रिवाजों के प्रति क्रियात्मक 
सम्मान प्रदर्शित करते थे। इसी मेल-जोल,स बच्भाल में एक नये देवता 
'सत्यपीर' की पूजा शुरू हुई | कहा जाता है कि गीड़ का बादशाह हुसेनशाह 
(१४६३-१४१६ इई०) इस सम्प्रदाय का संरथापक था। औरंगजेब फे समय 
सत्तनामी ओर नारायणी सम्प्रदायों ने दोनों को मिलाने की कोशिश की। 
पिछले पन्‍थ में हिन्दू मुसलमान दोनों लिये जाते थे, ये पूष की ओर मुंह 
करके दिन में पाँच बार प्राथना करते थे, ईश्वर के नामों में अल्लाह को भी 
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मानते थे ओर मुर्दों को दफनाते थे। गुजरात के एक साधक प्राणनाथ ने 
जाति-भेद, मूर्तिपूजा और ब्राह्मणों के प्रभुत्य॒ का खण्डन किया। उनसे हर 
नये दीक्षा लेने वाले को हिन्दू ओर मुसलमान दोनों के साथ बेठकर भोजन 
करना पड़ता था। प्राणनाथ का मन्तव्य था, सबका--चाहे वह हिन्दू हो या 
मुसलमान, एक इमान होना चाहिए। 


कला 


सामीष्य तथा मेल-जोल की जो भ्रवृत्ति धार्मिक विचारों में थी, वही 
विभिन्‍न कलाओं में दृष्टिगोचर होती हे। वास्तु-कला इसका ठोस और 
ज्वलन्त उदाहरण है। मध्य-युग में कला के एक नवीन रूप का 

वास्तु-कल्ला जन्म हुआ, जिसमें हिन्दू और मुस्लिम कला-शेलियों का 
(भवन-निर्माण) सुन्दर सामव्ज्जस्य पांया जाता है । इसे भारत मुस्लिम 
( इण्डो सारसनिक ) या पठान-कला कहा जाता हे। दोनों 

कलाओं पर भोगोलिक परिस्थितियों का प्रभाव था। भारत उत्तज्ञ पवतों 
विस्दत मेदानों, दुर्भेय जंगलों, प्रचरंड ऋतुओं और घनी वनरपतियों का देश 
हे; अतः भारतीय कला में विशालता, स्थूलता और विस्तार पर अधिक बल 
था। जिस तरह भारतीय जंगलों में असंख्य फूल-पत्तियों से सारी भूमि ढकी 
रहती हे, उसी तरह भारतीय मन्दिरों में कोई चप्पा अलंकरण से खाली नहीं 
रहता । विस्तार, बाहुल्य और चित्र प्राचुयें इसकी प्रधान विशेषताएं हैं । 
इसके विपरीत अरब एक विशाल रेगिस्तान है, जिसमें मीलों तक कोई 
वनस्पति नहीं दिखाई देती । अतः मुस्लिम कला की विशेषता बड़े-बड़े भवन, 
ऊँची मीनारें, साफ ओर सादी दीवारें थी |? भारत में मुसलमान गुम्बद, 
मीनार ओर डाट लाये ओर उन्होंने भारतीयों से तंग स्तम्भ-पक्तियाँ, तथा 
भवन-कला के अन्य अलंकरण ग्रहण किये | मुसलमानों को मेहराव का ज्ञान 
था अतः उन्हें खम्भों की आवश्यकता नहीं थी । हिन्दुओं को डाट का ज्ञान न 
था अतः उनके लिए स्तम्भ अनिवाय थे | सल्तनत युग तथा मुगल युग की 
वास्तु में इन दोनों का सम्मिश्रण हुआ । उस सम्मिश्रण में दो कारण सहायक 
सिद्ध हुए--(१) मुस्लिम भवनों के शिल्पी हिन्दू थे, जो मुसलान बादशाहों की 
देख-रेख में भवन निर्माण करते थे, (२) नये मुस्लिम भवन पुराने हिन्दू 
मन्दिरों की विध्वस्त सामग्रियों से बने थे। अतः मुस्लिम वास्तु पर हिन्दू 

प्रभाव पड़ना स्वाभाविक ही था । 
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हिन्दू प्रभाव की मात्रा विभिन्‍न कला-शैलियों में परिस्थितियों के अनु- 
सार बदलती रहती थी। सल्तनत थुग की दिलली-शेली में कुतुबमीनार और 
अलाई दरवाजे में मुस्लिम तत्त्वों की प्रधानता हे, किन्तु जोनपुरी, बद्नाली, 
गुजराती तथा बीजापुरी शेली में हिन्दू तत्त्वों की प्रधानता है। जोनपुर में 
शर्कों सुलतानों के सब कारीगर हिन्दू थे। इनके बनवाये हुए भवनों की 
भीमकाय भित्तियाँ, बगांकार स्तम्भ और छोटी गैलरियाँ स्पष्ट रूप से हिन्दू 
प्रभाव की सूचक हैं; ओर जोनपुर की मस्जिदों में मुस्लिम कला की एक प्रधान 
विशेषता मीनार बिलकुल नहीं हे। इसका सबसे अच्छा उदाहरण १४०८ ई० 
में पृण हुईं जौनपुर की अतालादेधी की मस्जिद” है । बल्नाल में हिन्दू प्रभाव 
प्रबल रहा ओर इसका सुन्दरतम उदाहरण पाण्डुआ में सिकन्द्र द्वारा ( १३६८ 
ई० ) बनवाई हुई अदीना मस्जिद है। गुजरात, मालवा, काश्मीर और बीजा- 
पुर की मुस्लिम वास्तु भी हिन्दू प्रभाव से ओत-प्रोत है । 
मुगल युगों की इमारतों में ईरानी और भारतीय दोनों शेलियों का 
सामञ-जस्य बड़े सुन्दर रूप में दृष्टिगोचर होता हे। अकबर द्वारा बनवाये 
फतहपुर सीकरी के भवनों, आगरा के जहाँगीरी महल, मुहम्मद गोस ओर 
हुमायू के मकबरों में यह प्रभाव सुस्पष्ट हे। इसका चरम उत्कष शाहजहाँ की 
इमारतों--आगरे के ताजमहल और मोती मस्जिद--में दिखाई देता है। 
इस्लाम के संसगें का भारतीय संगीत पर गहरा प्रभाव पड़ा और वह 
नये वाद्य यन्त्रों तथा नये रागों से समृद्ध हुआ। प्राचीन भारतीय तथा ईरानी 
संगीतों के सम्मिश्रण ने एक नई संगीत-शैली को जन्म दिया 
संगीत. जो दोनों शैलियों से अधिक उत्कृष्ट और मनोहारिणी थी । 
'अमीर खुसरो की असाधारण प्रतिभा से भारतीय-संगीत को 
एक अनुपम विशालता ओर एकता मिली $,भारत में वह सितार का आरम्भ: 
कत्ता माना जाता हैे। इससे उसने भारत की उत्तरी और दक्षिणी संगीत- 
शेलियों में सामठजस्य स्थापित किया । क॒व्बाली भी उसी ने शुरू की, वह 
पद्धति अब तक लोकप्रिय हे। जोनपुर के शर्की दरबार की सबसे बड़ी देन 
“ख्याल! हे । अकबर के दरबार में ईरानी, तूरानी, काश्मीरी ओर हिन्दू स्त्री- 
पुरुष अनेक उत्कृष्ट गबेये थे; किन्तु उस युग का सबसे बड़ा रागी तानसेन 
था। अमीर खुसरो से मुहम्मदशाह रंगीले के समय तक ओरंगजेब को एक- 
मात्र अपवाद छोड़कर मुस्लिम दरबारों में भारतीय संगीत को भ्रोत्साहन 
मिला, इसमें तराना,८ठुमरी, गजल, कव्वाज़ी आदि का उसमें प्रवश हुआ । 
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मुगल चित्र-कला के उद्भव प्रेरणा का मूल स्नोत ईरान था; किन्तु 
वास्तु कला की भाँति वह भी ईरानी ओर हिन्दू कलाओं का सुन्द्र 
सम्मिश्रण था| अकबर के दरबार के चित्रकारों में बहुसंख्या 
चित्रकला हिन्दुओं की थी। १७ प्रधान चित्रकारों में १३ हिन्दू थे । 
जो छवि-चित्रण में अत्यन्त कुशल थे । इनमें बसावन, लाल 
ओर दसवन्त विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं.। 

प्रसिद्ध कला-मर्मज्ञ दैवल ने उद्यानों की योजना और निर्माण को 
भारतीय कलाओं में मुगलों की सबसे बड़ी देन कहा हे । भारत में मुगलों के 
आने से पहले भी बाग थे, किन्तु वे मुख्य रूप से फलों के 
उद्यान-निर्मीण- लिए थे ओर प्रायः वन-जैसे होते थे । मुगलों के बगीचे 
कला ईरान ओर तुर्किस्तान में विकसित उद्यान-कला के अनुरूप 
इनकी विशेषताएं निम्न थीं--नहरों को ऊँचाई से लाकर 
उनसे सात-आठ प्रपात बनाये जाते थे, इनमें फव्वारे लगे होते थे, नहर की 
पटरियों के दोनों ओर फूलों की क्यारियाँ होती थीं । सबसे ऊँचे या निचले 
फव्वारे पर बारह दरी होती थी, जहाँ से सारे रश्य का अवलोकन किया 
जाता था । काश्मीर के शालामार, निशात, अच्छावल, बेरीनाग और लाहौर 

के शालामार बगीचे मुगलों के बनवाये हुए हैं । 

साहित्यिक उन्नति 

इस्लाम ने मध्ययुग में साहित्यिक तथा वेज्ञानिक उन्नति ओर राजनीतिक 
एकता के विकास में बड़ा भाग लिया । उसने जन-साधारण के जीवन, रहन- 
सहन, वेश-भूषा ओर खान-पान पर भी प्रभाव डाला | हिन्दी 
अन्य प्रभाव में विद्यापति, तुलसीदास ओर सूर की रचनाएं इस युग की 
हैं। बड़ला भाषा को साहित्य के पद पर पहुँचाने में अनेक 
कारण थे | इनमें निस्सन्देह सबसे अधिक महतस्त्वपूण हेतु मुसलमानों का 
बन्ञाल विजय करना था। यदि हिन्दू राजा स्वाधीन बने रहते तो बड्ढला भाषा 
को राजाओं के द्रबारों तक पहुँचने का अवसर मुश्किल से ही मिल पाता । 
चौहदवीं सदी के शुरू में नसीरशाह ने महाभारत का संस्कृत से बहनला में 
अनुवाद कराया । रामायण के अनुवादक कृत्तवास को मुस्लिम दरबार से पूरी 
सद्दायता मिलती थी। सम्राट्‌ हुसेनशाह ने मलवर वसु से भागवत का बह्नला 
में अनुवाद कराया । मुसलमानों के द्वारा संस्कृत मन्थों के बंगला अनुवादों के 
अत्यधिक उदाइरण हैं । बहमनी बादशाहों ने मराठी को पूरा प्रोत्साहन दिया। 
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इसी काल में उदू का विकास हुआ । सोलहवीं सदी में उसका जन्म हुआ 
ओर अठारहवीं सदी में वह साहित्यिक भाषा बनी । फारसी तवारीखों से 
देश में इतिहास लिखने की प्रवृत्ति को प्रोत्साहन मिला । 
वैज्ञानिक उन्नति विशेष रूप से सामरिक कला में हुईं। मुगलों ने 
यूरोपीय रण-कला तथा बारूद, बन्दूक ओर तोपों का प्रयोग तुर्कां ओर इरानियों 
से सीखा तथा उसका भारत में प्रसार किया | युद्ध विद्या, 
वेज्ञानिक उन्नति सेनिक व्यवस्था ओर किलेबन्दी की इस समय विशेष उन्नति 
हुईं। कागज बनाने की कज्ना मुसलमान ही भारत में लाये । 
इससे विद्या-प्रसार के काय में बड़ी सहायता मिली। मुगल शासन ने सारे 
देश में सुदढ़ शासन द्वारा राजनीतिक एकता उत्पन्न की । 
उत्तर भारत की भाषा, वेश-भूषा, रहन-सहन ओर खान-पान में 
मुस्लिम प्रभाव बहुत स्पष्ट है । हिन्दी, बड़ला, मराठी में सेकड़ों फारसी, अरबी 
तुर्की शब्दों से वृद्धि हुई है। हिन्दुओं के विवाह-जैसे पवित्र संस्कार में सेहरा 
ओर जामा का प्रयोग होने लगा । हमारी अधिकांश मिठाइयाँ इसी काल की 
इंजाद हैं । बालूशाही, शकरपरा, कलाकन्द, गुलाब जामुन, बरफी, हलवा सब 
मुसलमानी नाम हैं। प्राचीन साहित्य में मोदक (लड्डू) ओर अपूप (मालपूबे) 
के अतिरिक्त बहुत कम मिठाइयों का वर्णन मिलता है। 
इस्लाम के साथ हिन्दू धम के सम्पक ने भारत में जो प्रभाव पेदा किये 
वे अनुपम हैं। इसमें एक नई समनन्‍्वयात्मक सभ्यता देने का भ्रयत्न किया 
जो न हिन्दू थी, ओर न मुसलमान; अपितु हिन्दू और मुसलमान दोनों 
संस्कृतियों के सुन्दर तत्वों को लिये थी। इसने वह विशाल मानव धर्म दिया 
जो जात-पात और संकीणताओं से मुक्त, पुरोहितों के प्रभुल्व, क्म-काण्ड के 
बाह्य आडम्बर ओर विभिन्न देवी-देवताओं की पूजा से रहित था, जो एके- 
श्वरवाद, विश्व-बन्धुत्व, प्रेम, संयम, सदाचार ओर आत्म-शुद्धि पर बल दे 
रद्द था । इसने हमें वास्तु के क्षेत्र में ताजमहल दिया, जिसके तुल्य भव्य 
भवन संसार में इने-गिने ही हैं। इनने हमें सूर, तुलसी, विद्यापति ओर कृत्ति- 
वास दिये । इस्लाम ओर हिन्दू थम के राजनीतिक संघष अतीत का विषय 
न गए हैं, किन्तु उस समय का कलात्मक वास्तु-बेभव फतहपुर सीकरी और 
मोती मस्जिद तथा उस समय के सनन्‍्तों की वाणी हमें उस स्वर्गिम युग की याद्‌ 
दिलाती हैं, जब हिन्दू ओर मुसलमान एक होकर सहिष्णता, प्रेम ओर सहयोग 
से समस्त भारत में एक उच्चतर, पवित्रतर संस्कृति का निर्माण कर रहे थे । 


तेरहवाँ अध्याय 


शासन-प्रणाली 


प्राचीन भारत में राजतन्त्र ओर प्रजातन्त्र दोनों प्रेकार की शासन-प्रणा- 
लियाँ प्रचलित थीं; किन्तु प्रधानता राजतन्त्र की ही थी । गुप्त युग में ४७०० ई० 
के बाद प्रजातन्त्रों का अन्त हो जाने से देश की एक-मात्र शासन-प्रणात्री 
राजतन्त्र ही रह गई । यहाँ दोनों का संक्षिप्त उल्लेख किया जायगा। 


राजतन्त्र 


राजतन्त्र की प्रणाली भारत में वेदिक युग से प्रचलित है। उस समय 

राजा की उत्पत्ति का कारण सम्भवतः सामरिक आवश्यकता था। युद्ध में 

सफल नेतृत्व करने वाले व्यक्ति स्वभावत:ः राजा का पद पा 

वेदिक युग. लेते थे ओर उनके पुत्रों के योग्य होने पर यह पद आनुवंशिक 

बन जाता था। वेदिक राज्य प्रायः जन राज्य होते थे, इनका 

आधार कुल या परिवार होता था । कई कुलों से 'विश” का निर्माण होता 

ओर कई विशों से जन की रचना होती । एक जन या कबीले के व्यक्ति अपना 

मूल पुरुष एक ही मानते थे, उनका मुखिया राजा होता था । बेदिक युग के 

प्रारम्भ में राजा का निवाचन होता था किन्तु संभवतः साधारण जनता इसमें 

भाग नहीं लेती थी । जनता के नेता-कुलपति ओर विश्पति ही राजा का वरण 

करते थे । वरण का अथ राजा बनने की स्वीकृति देना था । वरण होने पर 

राज्याभिषेक होता था, ओर राजा प्रजा-पालन की प्रतिज्ञा” करता था। प्रतिज्ञा 
तोड़ने पर राजा निबरासित और पद-च्युत किया जा सकता था । 

बेदिक काल में राजा निरंकुश नहीं था, उसका नियंत्र समिति द्वारा 

होता था। यह वतेमान काल की केन्द्रीय लोक-सभा समझी जा सकती हे। 

यह समूचे जन की संस्था थी । इसमें कौन-कौन जाते थे, 

समिति और सभा यह कहना कठिन है । किन्तु ग्रामणी, सूत, रथकार, ओर 

कम्मार इसमें अवश्य सम्मिलित होते थे । राज्य की असल 

बागडोर इसी के हाथों में थी । राजा की स्थिति इसी के समथन पर अवलम्बित 
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थी । राजाओं की यही इच्छा रहती थी कि समिति सदा उनका साथ दे | 
इसके विरुद्ध होने पर व घोर संकट में पड़ जाते थे। इसकी सदभावना और 
सहयोग पाने के लिए राजा समिति की बैठकों में भाग लेता था । 

सभा का अथ कुछ विद्वानों ने 'समान कांति (भा ) वाले? व्यक्तियों 
का संगठन किया है। इनके अनुसार सभा एक प्रकार की वृद्ध परिषद्‌ थी, 
इसमें पुरोहित, धनिक आदि उच्चवर्गे के व्यक्ति सम्मिलित होते थे और 
समिति” में साधारण व्यक्ति । सभा ओर समिति को प्रजापति की जुड़वाँ 
कन्याएँ समझा जाता था। केन्द्रीय सभा के अतिरिक्त प्रत्येक गाँव में भी 
सभा होती थी । 

१००० ई० पू० से समितियाँ लुप्त होने लगीं। इसका प्रधान कारण 
यह था कि पुराने जन-राज्य विस्तीणें होकर प्रादेशिक राज्य बन रहे थे । पहले 
इनका विस्तार वतंमान जिलों के बराबर था, साम्राज्य बनने पर ये कमिश्न- 
रियों के बराबर हुए । इन विस्तृत राज्यों में समिति-जैसी केन्द्रीय लोक-सभा 
के सदस्यों का इकट्ठा होना तथा काम करना कठिन था । उस समय न तो 
यातायात के साधन इतने उन्नत थे ओर न प्रतिनिधि-व्यवस्था का आविष्कार 
हुआ था, अतः बेदिक युग के बाद समिति का अन्त हो गया। 

वेदिक राजा र॒त्नियों की सहायता से शासन करता था। इनमें राजा के 
संबन्धी, मंत्री, विभागों के अध्यक्ष ओर दरबारी सम्मिलित होते थे | इस युग 
के प्रधान अधिकारी सेनापति, संग्रहीता ( कोषाध्यक्ष ) भागधुक्‌ ( कर-संप्राहक 
या अथमंत्री ), प्रामणी (गाँवों का मुखिया ) और सूत (रथ सेना का 
नायक ) थे । सरकार का प्रधान काय आन्तरिक उपद्रवों और बाह्य आक्रमणों 
से राज्य की रक्षा था । कर पहले ऐच्छिक ओर बाद में आवश्यक हो गए। 
राजा का प्रधान कत्तेव्य प्रजा की आध्यात्मिक ओर भोतिक उन्नति करना था । 
राज्यों का आकार छोटा होने से इस समय तक प्रान्तोय ओर स्थानीय शासन 
का विकास नहीं हुआ था। 

मौयकालीन राजतन्त्र वेदिक काल की अपेक्षा अधिक सुविकसित और 
उन्नत था । उस समय तक राजा के अधिकारों में बहुत ध्ृद्धि हो गई, राज्यों 

के अधिक विस्तृत होने तथा यातायात की कठिनाई के कारण 

मोय युग. राजा पर अंकुश रखने वाली समिति का अन्त हो गया । 
राजा सेना, शासन, न्याय आदि सब विभागों का अधीश्वर 

बना, उसे कानून बनाने का भी अधिकार मिला। इस काल में राजतन्त्र की 
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दो विशेषताएं उल्लेखनीय हैं. (१) शासन-तन्त्र का विकास (२) राज्य के 
काय-क्षेत्र का विस्तार । 
मोय साम्राज्य का शासन-प्रबन्ध बहुत ही व्यवस्थित था। केन्द्रीय 
तथा प्रान्तीय शासन का स्पष्ट भेद ओर पिछले का विकास सबंप्रथम इसी 
युग में हुआ हे। केन्द्र में राजा मंत्रि-परिषद्‌ के साथ शासन 
शासन-तन्त्र करता था। मोय सम्राद अपने को केबल 'राजा” कहते थे 
ओर अपने साम्राज्य को विजित!। बेदिक काल में रत्नियों 
या राजा के परामश-दाताओं ने अब मंत्रि-मण्डल का रूप धारण किया। 
बेधानिक दृष्टि से यद्यपि यह राजा के प्रति उत्तरदायी था; किन्तु लोकमत का 
इस पर काफी प्रभाव था ओर राजा को कई बार बधिर होकर अनिच्छापूवक 
मंत्रियों की बात स्वीकार करनी पड़ती थी । उदाहरणाथ चन्द्रशुप्त मोय अपने 
मंत्री कोटिल्य की इच्छा के विरुद्ध नहीं जा सकते थे। सम्राद्‌ अशोक बोद्ध 
संघ को अंधाधुन्ध दान दिये जा रहे थे, मंत्रियों ने इसका विरोध किया ओर 
अन्त में एक बार अशोक को “जम्बूद्वीपेश्वर! होकर भी संघ को आधा आँवला 
देकर ही संतोष करना पड़ा । 
प्रांतीय शासन की विस्तृत व्यवस्था भी सबप्रथम इसी काल में हुई । 
मोर्यों का विजितः पाँच प्रान्तों ( मण्डलों ) में बेंटा था, इन्हें संभवत: चन्द्र 
कहते थे...(१) मध्य-देश इसमें उत्तर प्रदेश, बिहार, मध्य श्रान्त का हिन्दी 
भाषा-भाषी ज्षेत्र सम्मिलित था। इसकी राजधानी पटना थी। (२) प्राचीन 
कलिग-बह्ॉाल आदि पूरबी देश प्राची कहलाते थे । इनका शासन-केन्द्र 
तोसली ( धोली जि० पुरी ) थी (३) नमेंदा के दक्षिण का प्रदेश दत्षिणा-पथ 
था। इसकी राजधानी सुबरण गिरी थी । (४) मारवाड़, सिन्ध, गुजरात, 
कोंकण के प्रदेश अपर जनपद” या पश्चिम देश में आते थे । इसका शासन- 
सूत्र उज्जयिनी से संचालित होता था । (५) उत्तरापप--पंजाब, कश्मीर, 
काबुल आदि उत्तरापथ में गिने जाते थे । इसकी राजधानी तक्षशिला थी। 
इन पाँचों प्रान्तों ( चक्रों ) में राजा की ओर से नियत कुमार? ( राजकुमार ) 
या महामात्य ( सचिव ) शासन का सम्पूण निरीक्षण करते थे । अशोक 
युवराजावस्था में उज्जयिनी का शासक रहा था और उसने अपने पुत्र कुणाल 
को तक्षशिला का शासन-प्रबन्ध सौंपा था | 
राज्य के कायक्षेत्र में भी इस युग में आश्रयजनक विस्तार हुआ। 
पहले उसका प्रधान उद्द श्य आन्तरिक उपद्रवों तथा बाह्य आक्रमणों से देश 
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की रक्षा करना था, अब उसका आदश राज्य की सर्वाज्ञीण उन्नति सममा 
गया । आर्थिक उन्नति तथा भोतिक दृष्टि से देश को समृद्ध करने के लिए 
राज्य की ओर से उद्योग-धन्धे चलवाने, नई बस्तियाँ बसाने, नई जमीन 
कृषि योग्य बनाने, बाँध बनवाने, खाने खुदवाने, कारीगरों ओर शिल्पियों 
को संरक्षण देने की व्यवस्था शुरू हुई। सांमान्य जनता तथा उपभोक्ताओं के 
हितों का ध्यान रखते हुए नाप तथा तोल का मान स्थिर करने, वस्तुओं का 
संचय ओर मुनाफाखोरी रोकने के लिए राज्य की ओर से अधिकारी नियत 
किये जाने लगे । राज्य वर्तमान काल में जिस आयोजित अथ-व्यवस्था को 
श्रेयस्कर समझकर, उसे स्थापित करने का यत्न कर रहे हैं, जमन विद्वान 
उसका जन्मदाता चन्द्रगुप्त के मंत्री चाणक्य को मानते हैं। दुनिया में श्रम- 
कानूनों का प्रतिपादन सबसे पहले उसी ने किया। कारीगर का हाथ या आँख 
बेकार कर देने वाले को प्राश-दण्ड मिलता था । भौतिक समृद्धि के साथ-साथ 
जनता की नैतिक, धार्मिक, सांस्कृतिक उन्नति की ओर भी पूरा ध्यान दिया 
गया। वेश्या-बृत्ति, घूस, मदिरा-पान आदि बुराइयों का राज्य की ओर से 
नियंत्रण किया गया। धर्म और सदाचार के प्रोत्साहन के लिए घर महामात्य' 
आदि राज कमंचारी नियत किये गए, विद्वानों, धर्म-प्रचारकों को राज्य की 
ओर से प्रोत्साहन दिया गया । दीन-दुखियों के कष्ट-निवारण के लिए धम- 
शालाएं आतुरालय ( हस्पताल ) तथा अन्न-क्षेत्र खोले गए । 
इन सब कार्यो के लिए केन्द्र, प्रान्त तथा नगरों में जटिल शासन-चक्र 
का विकास हुआ। पाटलिपुत्र नगर का प्रबन्ध ३० आदमियों की एक सभा 
करती थी । इसके पाँच-पाँच आदमी छ: छोटे वर्गों में विभक्त होकर शिल्प, 
वेदेशिकों की देख-भाल, जन-गणना, वाणिज्य-व्यवसाय, वस्तु-निरीक्षण 
ओर कर-वसूली के काय करते थे। केन्द्र में मोयों का सेना ओर गुप्तचर 
विभाग बहुत मजबूत और व्यवस्थित था। सेना के छः विभाग-पैदल, 
सवार, हाथी, रथ, जल-सेना ओर रसद्‌ फि थे। न्याय-प्रबन्ध के लिए कंटक 
शोधन या फोजी और धमस्थ दीवानी न्यायालय थे । केन्द्र में राज्य के आय- 
व्यय हिसाव आदि रखने, उद्योगों की उन्नति के लिए अनेक अफसर थे । 
इनसे उस समय केन्द्रीय शासन तथा सचिवालय 'का पयाप्त विकास सूचित 
होता है । परवर्तों युगों का राजतन्त्र लगभग मौ्य आदश पर ही बना 
रहा । 
इस युग में भारत पर यूनानी, शकों ओर कुशाणों के आक्रमण हुए-- 
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इनसे शासन-पद्धति तथा राजतन्त्र में कोई बड़े परिवतन नहीं हुए । इस काल 
की दो विशेषताएं हैं, (१) राजाओं के देवत्व का विचार बढ़ा 
सातवाहन युग ओर उन्होंने लम्बी-लम्बी उपाधियाँ घारण करनी शुरू कीं। 
कनिष्क की देवपुत्र की उपाधि से सूचित होता है कि राजा 
की दिव्यता की भावना पहली श० इईं० तक काफी प्रबल हो चुकी थी। कुषाण 
राजा देवकुलों या मन्दिरों में अपने देश के मृत राजाओं की मूर्तियाँ स्थापित 
करते थे। राजाओं में उपाधियों का व्यसन बढ़ रहा था। मौय युग में 
चन्द्रगुष्त ओर अशोक-जेसे शक्तिशाली नरेश केवल 'राजा” कहलाने से 
सन्‍्तुष्ट थे, किन्तु कनिष्क ने महाराजा” 'राजाधिराज! की गौरवपूरण पद्वियाँ 
धारण कीं | इसका अनुकरण करते हुए परवर्ती हिन्दू राजाओं ने भी 
'महाराजाधिराज” की शानदार उपाधियाँ अपने नामों के साथ जोड़ना शुरू 
किया । (२) शक कुशाण राजाओं की दूसरी विशेषता राजा ओर युवराज, पिता 
तथा पुत्र का संयुक्त शासन या दछ्विराज्यः पद्धति थी। इस प्रकार के उदाहरण 
गोंडोफर, कनिष्क द्वितीय तथा हुविष्क के शासन हैं। शकों में पिता महाक्षत्रप 
ओर पुत्र क्षत्रप को पद्रवी धारण करता था ओर दोनां अपने नाम से सिक्‍तके 
चलाते थे । यह प्रणाली अधिक लोकप्रिय नहीं हुई । एक म्यान में दो तलवारों 
तथा एक जंगल में दो शेरों का रहना असम्भव है । इसी तरह राम राज्य में 
दो राजा नहीं रह सकते । 
इस काल में केन्द्र, प्रान्त, जिले ओर नगर का शासन यथापूव चलता 
रहा । केन्द्रीय सचिवालय सरकार दूत के विभिन्न प्रदेशों में भेजने का काय 
करता रहा | 
गुप्त युग में भारतीय राजतन्त्र ओर शासन-पद्धति लगभग अपरिवतित 
ही रही । शासन को बागडोर आनुवंशिक राजा के हाथ में थी, सारी प्रभुता 
ओर शक्ति का स्रोत वही था, शासन, न्याय-सेना के सर्वोच्च 
गुप्त युग अधिकार उसी को प्राप्त थे । मन्त्रि-परिषद्‌ मोय युग की तरह 
प्रधान रूप से उसे परामश देने वाली थी, किन्तु इसमें राजा 
को प्रभावित करने की पयाप्त शक्ति थी । युआन च्बाँग के कथनानुसार राबा 
विक्रमादित्य प्रतिदिन पाँच लाख मुद्राएँ दान देना चाहते थे पर मन्त्रियों ने 
इस आधार पर दान का विरोध किया कि इससे राज-कोष शीघ्र ही समाप्त 
हो जायगा और नये कर लगाने पड़ेंगे । राजा के दान की सबंत्र स्तुति होगी 
किन्तु मन्त्रियों को प्रजा की गालियाँ सुननी पड़ेंगी । केन्द्रीय सचिवालय 
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पिछले युगों की भाँति काम करते रहे । राज्य द्वारा देश की भाँति आर्थिक 
नंतिक ओर मानसिक उन्नति को ओर पूरा ध्यान दिया गया । नेतिक उन्नति के 
लिए एक विशेष मन्त्री होता था, इसका प्रधान काय लोगों के आचार की 
देख-भाल, धार्मिक संस्थाओं ओर मन्दिरों को दान देना, सामाजिक सुधार 
के सम्बन्ध में राजा को परामशे देना था । राज्य की ओर से शिक्षा-प्रसार एवं 
ज्ञान-वृद्धि के लिए सहायता की जाती थी। नालन्दा-विश्वविद्यालय का 
विकास गुप्त सम्राटों के उदार दान से हुआ : किन्तु यह स्मरण रखना चाहिए 
कि उस समय राज्य शिक्षा-संस्थाओं के आन्तरिक प्रबन्ध ओर पाठ्यक्रम आदि 
में कोई हस्तक्षेप नहीं करता- था । राज्य द्वारा मन्दिर बनवाने की प्रवृत्ति से 
स्थापत्य, मूर्ति, चित्र आदि ललित कलाओं को बहुत प्रोत्साहन मिला । 
राजाओं द्वारा विद्वानों का संरक्षण ज्ञान-विज्ञान की उन्नति में बहुत सहायक 
सिद्ध हुआ । समूचे मध्यकाल में राज्य की ये प्रवृत्तियाँ जारी रहीं । 
गुप्त युग के राजतन्त्र संबन्धी दो परिवर्तन स्मरणीय हैं। पहला तो 
यह कि ४०० ई० से भारत में गणतन्त्रां का अन्त हो गया। आगे इनके विलुप्त 
होने के कारणों पर विशेष प्रकाश डाला जायगा। दूसरा 
ग्राम पंचायत परिवतन स्थानीय स्वशासन-संस्थाओं--प्राम-पंचायतों और 
नगर-सभाओं के कार्यो ओर अधिकारों में आश्चयजनक 
बुद्धि है। ये संस्थाएं मोयकाल ओर उससे भी पहले से चल्ली आ रही थीं 
किन्तु ज्यों-ज्यों राज्य के विस्तार ओर केन्द्रीकरण की प्रवृत्ति बढ़ती गई, त्यों- 
त्यों इनका अधिक विकास हुआ । सन्धि-विग्रह को छोड़कर इन्हें सब अधिकार 
प्राप्त थे । ये म्राम की रक्षा की व्यवस्था, तथा राजकीय करों का संग्रह करतीं, 
नये कर लगातीं, गाँव के भगड़ों का फेसला करतीं, लोक-हिंत की योजनाएं 
अपने हांथ में लेतीं, सावजनिक ऋण आदि लेकर झकाल ओर अन्य संक्रटों 
के प्रतिकार का उपाय करतीं, पाठशालाएं, अनाथालय, विद्यालय चलातीं, 
मन्दिरों द्वारा विविध सांस्कृतिक और धार्मिक काय करतीं | इन सभाओं पर 
यद्यपि केन्द्रीय सरकार का निरीक्षण ओर नियन्त्रण होता था किन्तु प्रधान 
रूप से ये ग्राम की साधारण जनता द्वारा चुनी जाती थीं। दक्षिणी भारत के 
लेखों से इनकी निवाचन-पद्धति तथा काय-प्रणाली पर अधिक प्रकाश पड़ा 
है । उदाहरणाथ चिंगलपट ज़िले के उत्तर भेरूर भाँव की कायकारिणी के 
सदस्य चिट्ठी डालकर चुने जाते थे । ग्राम के तीसों वार्ड.(विभागों) में प्रत्येक 
द्वारा कई व्यक्तियों के नाम प्रस्तावित किये जाते थे। प्रत्येक उम्मीदवार का 
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नाम कागज के प्रथक पुरजे पर लिख लिया जाता था। हर एक वाड के पूर्जे 
या पचियाँ एक बतेन में रख दी जाती थीं ओर किसी अबोध शिशु से एक 
पर्ची उठाने को कहा जाता था। जिसके नाम की पर्ची आती वह उस वाड का 
प्रतिनिधि घोषित होता था । इस चुनाव में किसी प्रकार के प्रचार, पेरवी या 
पार्टीबाजी को जरूरत ही न होती थी। इस प्रकार साधारण जनता द्वारा 
निर्वाचित ग्राम-पंचायतें उन दिनों प्रजातन्त्र का सुदृढ़ दुग थीं। बेदिक काल 
की समिति का काय ये सारे मध्ययुग में करती रहीं । राजा प्राय: प्राम-पंचा- 
यत के न्षेत्र में कोई हस्तक्षेप नहीं करता था। यदि करता था तो पंचायतें 
अपनी जागरूकता से उसकी रोक-थाम करती थीं । पंचायतों के हाथ में राजा 
की नियन्त्रित करने का एक त्रह्मास्त्र था, जनता से कर वसूल करके, उसे राजा 
तक पहुँचाना इन्हीं का काय था; यदि राजा अनुचित, नये ओर अन्याय्य कर 
लगाये तो ये उनको वसूल करने से ठीक बेसे ही इन्कार कर सकती थीं जेसे 
फ्रेंच राज्य-क्रान्ति से पहले राजा के अनुचित करों को फ्रेंच पालमेंण्ट ( न्‍्याया- 
लय ) वेध मानना अंगीकार नहीं करते थे | इस प्रकार प्राचीन काल में प्राम- 
पंचायतें प्रजातन्त्र के इस मोलिक सिद्धान्त को क्रियात्मक रूप प्रदान कर रही 
थीं कि कोई कर प्रजा के प्रतिनिधियों की सहमति के बिना नहीं लगाया 
जा सकता इन ग्राम-पंचायतों के कारण उस समय राजतन्त्र होते हुए भी 
साधारण जनता प्रजातन्त्र के सभी लाभ उठा रही थी, क्योंकि स्थानीय स्व 
शासन में उसे पूरी स्व॒तन्त्रता प्राप्त थी । ब्रटिश युग की अदालतों ने पंचायतों 
ओर ग्राम-सभाओं का अन्त कर दिया । यह प्रसन्नता की बात है कि स्व॒तन्त्र 
भारत में इनका पुनरुद्धार हो रहा हे । इन्हें न केवल न्याय किन्तु सावजनिक 
स्वास्थ्य, निमाण, विकास-योजनाओं, शिक्षा, कर-संप्रह आदि के काय संपि 
जा रहे हैं। 
आजकल लोकततन्त्र का युग हे, राजतन्त्र को प्रजातन्त्र की भांति जनता 
के लिए उतना कल्याणुकारक नहीं समझा जाता । इस अवस्था में यह देखना 
आवश्यक प्रतीत होता है % प्राचीन भारतीय राजतन्त्र प्रजा 
प्राचीन राजतन्त्र के लिए कितना उपयोगी ओर हितकर सिद्ध हुआ । राजतन्त्र 
की समीक्षा का सबसे बड़ा दोष यह हे कि उसमे सारी शर्क्ति एक व्यक्ति 
के हाथ में केन्द्रित हो जाती हे, यदि उस पर कुछ प्रतिबन्ध 
न हों तो वह उसका मनमाना दुरुपयोग करने लगता हे ओर भ्रजा कष्ट पाती 
है। यूरोप में मध्यकाल में जब राजाओं ने अपने असीम अधिकारों का 
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दुरुपयोग करके प्रजा के गाढ़े पसीने से कमाये धन को भोग-विलास में अन्धा- 
धुन्ध फू कना शुरू किया; निरपराध व्यक्तियों को जेल में डालना तथा प्रजा 
पर अनुचित कर लगाना शुरू किया तो जनता ने राजाओं के विरुद्ध विद्रोह 
किया ओर वहां राजतन्त्र का अन्त हो गयां। भारत में राजा अपने अधिकारों 
का दुरुपयोग न करते हों, सो बात नहीं; किन्तु उनकी शक्ति पर कई प्रकार 
के प्रतिबन्ध थे | इनके कारण प्रजा प्राय: निरंकुश राजतन्त्र की बुराइयों से 
बची रहती थी । 
पहला प्रतिबन्ध राज्य-सम्बन्धी अनेक उदात्त आदश ओर उच्च 
धारणाएं थीं। ये राजा को निरंकुश या स्वेच्छाचारी होने से रोकती थीं। 
पहली धारणा यह थी कि राजा प्रजा का सेवक हे, उसका 
पहला प्रतिबन्ध प्रधान काय जनता को प्रसन्‍न रखना है। राजा कहते ही उसे 
हैं जो प्राकृति का अनुरंजन करे। कोटिल्य के मतानुसार 
प्रजा के हित में राजा का हित है ओर प्रजा के सुख में राजा का सुख हे। 
दूसरी धारणा यह थी कि धम का पालन राजा का आवश्यक कत्तव्य है संसार 
के सबसे पहले राजा प्रथु को यह प्रतिज्ञा करनी पड़ो थी कि में श्र ति-स्म्रतियों 
में बताये धम का पूरा पालन करू गा ओर कभी मनमानी न करू गा । प्राचीन 
काल में प्रजा में रोग, शोक ओर कष्ट का कारण राजा का कतव्य-च्युत 
होना समझा जाता था । अतः राजा से धम-पालन की पूरी आशा रखो जाती 
थी । तीसरा विचार यह था कि राज्य राजा की वेयक्तिक सम्पत्ति नहीं किन्तु 
पवित्र धरोहर है । यदि राजा सार्वजनिक द्रव्य का दुरुपयोग करता है तो वह 
नरकगामी होता है। केवल इतना ही नहीं कि उसे राज्य से स्वाथ-सिद्धि नहीं 
करनी चाहिए | किन्तु उसके लिए स्वाथ-त्याग भी करना चाहिए | “अग्नि 
पुराण” के शब्दों में जिस प्रकार गभवती स्त्री अपने उद्रस्थ शिशु को हानि 
पहुँचने की आशंका से अपनी इच्छाओं का नियन्त्रण ओर सुखों को त्याग 
करती है, बेसे ही राजा को भी प्रजा के हित के #लिए अपने सुखों की परवाह 
नहीं करनी चाहिए। इसमें कोई संदेह नहीं कि श्रीराम और अशोक-जेसे 
राजाओं ने इस उदात्त आदश का पालन किया। प्राचीन काल में नरक के 
भय से अधिक भीषण कल्पना बड़ी कठिन थी | अतः यह आशा रखी जा 
ड हे कि अधिकांश राजाओं ने अपनी सत्ता का दुरुपयोग नहीं किया 
गा। 


दूसरा प्रतिबन्ध मन्त्रि-मण्डल का था। पहले अशोक ओर विक्रमादित्य 
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के अन्धाधुन्ध दान के विरुद्ध मन्त्रियों के सफल त्रिरोध का उल्लेख किया जा 
चुका है| 'राजतरंगिणी' में उनके प्रभाव के अनेक उद्हरण 
दूसरा प्रतिबन्ध हैं| राजा अजय-पीड़ मन्त्रियं के निणंय से पद-च्युत किया 
गया । मत्यु-शय्या पर पड़ा हुआ कलश अपने पुत्र हष को 
युवराज बनाना चाहता था, पर मन्त्रियों के विरोध के कारण सफल न हो 
सका। वेधानिक तौर से जनता के प्रति उत्तरदायी न होने पर भी मन्त्रि-मण्डल 
राजा की र्वेच्छाचारिता पर काफी अंकुश रखता था । 
तीसरा प्रतिबन्ध प्रजा को विद्रोह का अधिकार था। प्राचीन शास्त्रकार 
यह कल्पना नहीं करते थे कि प्रजा राजा के अत्याचार को चुपचाप सहन 
कर लेगी । उन्होंने उसे राजा को चेतावनी देने तथा उसे 
तीसरा प्रतिबन्ध पद-च्युत करने का अधिकार दिया है । पहले तो प्रजा यह 
धमकी देती थी कि यदि तुम अपना रवेया नहीं बदलते तो हम 
तुम्हारा राज्य छोड़कर चले जायंगे ओर यदि इसका राजा पर कोई असर न पढ़े 
तो वह अयोग्य राजा को गद्दी से उतार कर अन्य गुणवान्‌ व्यक्ति को उस पद 
पर अधिष्ठित कर सकती थी। महा- भारत में अत्याचारी राजा के बध की आज्ञा 
दी गई हे । बेन इस प्रकार के अभागे राजाओं में से था | नहुष, सुदास, सुमुख, 
निमि प्रजा की प्रकोपाग्नि का शिकार हुए थे । कोटिल्य ने राजा को प्रज्ञा के 
रोष से सदेव सावधान रहने का आदेश दिया था । प्राचीन काल में राजा के 
विरुद्ध विद्रोह करना ओर उसमें सफलता पाना बहुत कठिन न था। मौय और 
शुज्ग वंश के अन्तिम शासकों दथा राष्ट्रकूट राजा गोविन्द चतुथ का अन्त 
जनता, सामनन्‍्तों ओर सेनापतियों के विद्रोह द्वारा ही हुआ | 
चौथा प्रतित्रन्ध ग्राम-पंचायतों का था| इनमें जनता का पूरा शासन था 
ओर ये राजा के स्वेच्छाचार पर पयाप्त नियन्त्रण रखते थे । राजा चाहे कितने 
ही मनमाने कर क्‍्यां न लगा दें, उसे बही कर मिल सकते थे 
चौथा प्रतिबन्ध जिन्हें ग्राम-सभाएं वसूल करके देने को तैयार हों। इन्हें न्याय 
के भी पर्योप्त अधिकार थे। अतः राजा इस क्षेत्र में भी मन- 
मानी नहीं कर सकता था। 'प्राम ओर नगर संस्थाएं बहुत अंशों में छोटे-छोटे 
प्रजातन्त्र ही थे, जिनमें जनता की इच्छा के अनुसार शासन होता था ।” अतः 
राजा यदि अत्याचारी भी होता तो उसका प्रभाव राजधानी तक ही सीमित 
रहता था । 
इन प्रंतिबन्धों से प्राचीन भारत को राजतन्त्र के दुष्परिणाम बहुत कम 
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भोगने पड़े । मध्य युग में जनता जब अपने राजनीतिक अधिकारों के लिए 
जागरूक नहीं रही, तभी राजाओं को मनमानी करने का मोका मिला। 
सामान्यतः प्राचीन राजतन्त्र लोकहित का उच्च आदश अपनाने के कारण 
जनता के लिए हितकर ही सिद्ध हुए । 
प्रजातन्त्र 
प्राचीन काल में राजतन्त्र के साथ-साथ बेदिक युग से गुप्त युग तक 
भारत में प्रजातन्त्रों या गणतन्त्रों का अस्तित्व बना रहा | उत्तर बेंदिक युग 
में उत्तरकुरु तथा उत्तरमद्र देशों की शासन-प्रणाली वेराज्य अथात्‌ राजहीन 
कहलाती थी, क्योंकि वहाँ राजा शासन नहीं करते थे। बोद्ध प्रन्थों से यह ज्ञात 
होता हे कि संयुक्त प्रान्त के गोरखपुर जिले ओर उत्तरी बिहार के प्रदेशों में 
छठी श० इई० पू० में १० गणराज्य थे | ४०० ई० पू० से ४०० ई० तक पंजाब 
ओर सिन्ध में गणतन्त्रों का ही बोल-बाला था । इन्होंने ४७० वीं श० ई० पू० 
में सिकन्दर का डटकर मुकाबला किया, बाद में, श्कों ओर कुशाणों का 
प्रतिरोध करते रहे । भारत में विदेशियों के शासन का अन्त करने का बहुत बड़ा 
श्रेय इन्हीं को दे | यहाँ प्रधान गणतन्त्रों का संक्षिप्त परिचय दिया जायगा। 
बोद्ध साहित्य में दस गणतन्त्रों का उल्लेख हे कपिलवस्तु के शाक्य, 
अल्लकप्प के वुली, केसपुत्र के कालाम, संसुमार के भग्ग, रासगाम के कोलिय, 
पावा तथा कुशीनारा के मल्ल, पिप्पली वन के मोरिय, 
बोद्ध साहित्य मिथिला के विदेह और बेशाली के लिच्छुवि । इनमें भग्ग, 
के गणतन्त्र वुली, कोलिय और मोरिय गणतन्त्र आधुनिक तहसीलों से 
अधिक बड़े थे । इनमें अधिक प्रसिद्ध शाक्य, मल्ल, 
लिच्छवि ओर विदेह थे | इन सबमें शाक्य राज्य सबसे छोटा ओर गोरख- 
पुर जिले में अवस्थित था। इसी में भगवान्‌ बुद्ध हुए थे। इससे पूव में 
पटना तक मल्लों का राज्य काफी विस्तीण,था, इनके प्रसिद्ध केन्द्र कुशीनगर 
( गोरखपुर में कुशीनारा ) ओर पावा ( जि? पटना ) थे । कुशीनगर भगवान 
बुद्ध की तथा पावा वधमान महावीर की निवाण-भूमि थी । इनसे पु में 
लिच्छवि और विदेह गणतन्त्र थे । लिच्छवियों की राजधानी वेशाली 
( बसाढ जि० मुजफ्फरपुर ) थी ओर विदेह की मिथिला । इनमें से अधिकांश 
गणतन्त्र बुद्ध के जीवन-काल मे बने रहे किन्तु शने:-शने: शक्तिशाली पड़ोसी 
राज्यों द्वारा इनका अस्तित्व मिटने लगा। मगध का साम्राज्य इनके लिए 
सबसे बड़ा खतरा था। आत्म-रक्षा के लिए गणतन्त्र संयुक्त संघ बनाने लगे। 
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लिच्छुवि कभी मलल्‍्लों से मिलते थे ओर कभी विदेहों से | बुद्ध के समय 
लिच्छुवि ओर विदेहों के संघ में आठ गणतन्त्र सम्मिलित थे। यह संघ उस 
समय वज्ि नाम से प्रसिद्ध था। मगध का राजा अजातवशत्र इसे जीतना 
चाहता था। उसने इनके जीतने का उपाय पूछने के लिए अपना मन्त्री वर्षकार 
भगवान्‌ बुद्ध की सेवा में भेजा। बुद्ध का कहना था कि जब तक वज्जी 
मिलकर अपनी सभाएं करते रहेंगे, संगठित होकर राज-काय करेंगे, प्राचीन 
रीति-रिवाजों का पालन करेंगे, वृद्ध पुरुषों की सम्मति का आदर करते रहेंगे, 
तब तक वज्जी लोगों के पतन की आशंका नहीं करनी चाहिए । अजातशत्रु 
ने अपने कूटनीति-कुशल मन्त्री से वज्ियों में फूट डलवा दी ओर बिहार के 
सबसे शक्तिशाली गणतन्त्र को अपने अधीन कर लिया। ४०० ई० पू० तक 
बाकी सब गणतन्त्र भी मगध साम्राज्य का अंग बन गए । लिच्छवियों को 
यद्यपि इस समय मगध के आगे नतमस्तक होना पड़ा । किन्तु २०० ई० पू० 
तक वे फिर स्वतन्त्र हो गए। चौथी श० ई० में यह राज्य अत्यन्त शक्तिशाली 
था ओर गुप्त साम्राज्य की स्थापना करने वाले चन्द्रगुप्त ने इसकी कुमारदेवी 
से परिणय करके अपने वंश का उत्कर किया । बेवाहिक संबन्ध से यह राज्य 
गुप्त साम्राज्य का अंग बन गया। 
पंजाब के गणराज्य 
४०० ई० पू० से ४०० इ० तक पंजाब ओर सिन्ध में गणतन्त्रों की 
प्रधानता थी । यहाँ केवल प्रधान गणतन्त्रों का ही सक्षिप्त परिचय दिया 
जायगा । यह तीन गणतन्त्रों का शक्तिशाली संघ था । इसको 
यौचेय... मुद्राओं से यह ज्ञात होता है कि इसका विस्तार पूब में 
सहारनपुर से पश्चिम में बहाबलपुर तक, उत्तर पश्चिम में 
लुधियाना से दक्षिण में दिल्‍ली तक रहा होगा । इस प्रकार इसमें वर्तमान 
पूर्वी पंजाब का काफी बड़ा हिस्सा आता था । योधेय उस समय के उत्कृष्ट 
योद्धा थे और अपनी वीरता के लिए विख्यात थे । देवताओं के सेनापति 
कात्तिकेय को वे अपना कुलदेवता मानते थे । इन पंजाबी दीरों के पराक्रम 
की कथा जब सिकन्दर के सेनिकों ने सुनी तो उनक्रे दिल दहल गए, उन्होंने 
आगे बढ़ने से इन्कार किया | सिकन्दर को विवश होकर लोटना पड़ा । पहली 
श० ३० में इसे गण के कुशाणों ने जीता, किन्तु स्वतन्त्रता-प्रेमी योधेयों को 
वे देर तक अपने अधीन नहीं रख सके । “दूसरी श० ई० के उत्तराधे में 
अपने पराक्रम के ज्िए समस्त ज्षत्रियों में अम्रगण्य” इन वीरों ने फिर सिर 


श्ण्ट भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


उठाया और २२४ ई० तक इन्होंने न केवल अपनी खोई हुई स्वतन्त्रता पुनः 
प्राप्त की, किन्तु कुशाण साम्राज्य को ऐसा धक्का दिया, जिससे वह फिर न 
सँैँभल सका ।” ३४० ई० तक यह गणतन्त्र बना रहा । बहावलपुर के जोहिये 
इन्हीं यौधेयों के वंशज माने जाते हैं । 
यह संभवत: जालन्धर द्वाबे में था | इसका पुराना नाम त्रिगत्त जनपद 
था, बाद में इसे 'कुशिन्द” कहा जाने लगा । यह राज्य दूसरी श० ई० तक 
वतमान था, कुशाणों को भारत से खदेड़ ने में इसने योधेयों 
कुशिन्द मद्र को बड़ी सहायता दी थी। रावी, चनाव, द्वाबे के उपरले 
हिस्सों में मद्रों का शक्तिशाली राज्य था। ये संभवतः कठों 
से भिन्न न थे । इन्होंने सिकन्दर के सम्मुख नतमस्तक हो प्राण-रक्षा को 
अपमान-जनक समम्, युद्ध में लड़कर मर जाना ही श्रेस्यकर समझा । इनकी 
राजधानी स्यालकोट थी । 
जेहलम और रावी के संगम के नीचे राबी के दोनों तटों पर मालव 
संघ का राज्य था और उसके पूर्व में इनके साथ मिला हुआ कछुद्रकों का 
संघराष्ट्र था । ये दोनों अत्यन्त स्वतन्त्रता-प्रेमी और लड़ाकू 
मालव और क्ष॒द्रक जातियाँ थीं । सिकन्दर का सामना करने के लिए इन्होंने 
सँयुक्त योजना बनाई थी किन्तु दोनों की सेनाएं मिलने से 
पहले सिकन्द्र मालवों पर टूट पड़ा । मालवों के एक लाख लड़ाकू वीरों ने 
यूनानियों से जम कर लोहा लिया, सिकन्द्र एक बर्छे के घाव से मरते-मरते 
बचा । सिकन्द्र के संकट से उन्होंने एकता का पाठ पढ़ा और मालव ओर 
छुद्रक संघ की एकता कई शताब्दियों तक बनी रही | १०० ई० पू० के लगभग 
मालव पंजाब से मिलकर अजमेर-चित्तौड़ टोंक के प्रदेश में बसे ओर फिर 
वहाँ से आगे बढ़ते हुए मध्य भारत के उस प्रदेश में आये, जिसे आज भी 
उनके नाम से मालवा कहा जाता है। १४० ई० में लगभग शकों ने उन्हें 
परास्त किया किन्तु २२४ ई० तक वे पुनः स्थ॒तन्त्र हो गए । इनके सिक्कों पर 
किसी राजा का नाम न होकर 'मालवों की जय! का लेख उत्कीण मिलता है। 
मालवों के पड़ोस में वरतेमान शोरकोट ( पश्चिमी पंजाब ) के पास 
शिवि गणतन्त्र था ओर छुद्गककों के पड़ोस में अम्बष्ठ | इन 
दोनों ने बिना लड़े सिकन्दर की आधीनता मान ली थी । 
शिवि १०० ई० पू० तक राजपूताने में चित्तोंड़ के पास माध्यमिका नगरी 
में जा बसे थे । 


शिव भोर श्रम्बष्ठ 


शासन-प्रणा ली २०६ 


आधुनिक आगरा-जयपुर प्रदेश में २०० ई० पू० से ४०० ईं० तक यह 
गणतन्त्र विद्यमान था । इनकी मुद्राओं पर अज़ु नायनों की जय” का खेल 
मिलता है | ये अपना उद्भव संभवतः, महाभारत के 
€ ए्‌ पे 
आज नायन. प्रसिद्ध पाण्डव अजु न से मानते थे । इनके अतिरिक्त द्वारिका 
में अन्धक वृष्णियों का भी एक गणतन्त्र था। श्रीकृष्ण इसके 
प्रधान नेता थे । 


गणतंत्रों की काय-प्रणाली 


गणतन्त्रों का सारा राज्य-काय उनके सभा-यगृहों या सन्थागारों में होता 
था । शासन का सर्वोच्च अधिकार केन्द्रीय समिति के हाथ में था | योधेयों की 
समिति में पॉच हजार तथा लिच्छवियॉंकी समिति में ७७०७ सदस्य थे। रोम 
की आरम्भिक सीनेट की भाँति ये सदस्य कुलीन वर्ग के होते थे, वंश-परम्परा 
समिति में बेठने के अधिकारी थे। सरकार पर केन्द्रीय समिति का पूरा निय- 
न्त्रण था | समिति के सदस्य राज्य की खरी-खोटी आलोचना खूब करते थे। 
अन्धक वृष्णि संघ के नेता श्रीकृष्ण ने नारद से शिकायत की थी कि मुझे 
आलोचकों के कटु वचन सुनने और सहने पड़ते हैं । वतमान युग की भाँति 
इनमें पार्टीयीजी ओर दलबन्दियाँ काफी होती थीं। बोद्ध ग्रन्थों से ज्ञात 
होता हे कि समिति में प्रस्ताव आजकल की तरह तीन बार पेश होने के 
बाद पास होता था, मतगणना का काय शलाका ग्राहक नामक अधिकारी 
करता था । विवादास्पद प्रश्नों के लिए उद्गहिका या निवाचित समिति बनाई 
जाती थी | प्रायः सभी निर्णेय बहुमत से किये जाते थे । 

प्राचीन गणतन्त्रों ने भारत के सांस्कृतिक विकास में बड़ा महत्त्वपूण 
भाग लिया। इनके स्च्॒तन्त्र वातावरण में स्वाधीन तत्त्वचिन्ता ने बड़ी 
उन्नति की | श्रीकृष्ण, बुद्ध ओर महावबोर को गणतन्त्रों ने जन्म दिया। उप- 
निषदों बोद्ध तथा जैन दशनों के विकास में इन्होंने बड़ा भाग लिया। इन 
राज्यों की उत्कट देश-भक्ति प्राचीन राजतन्त्रों में कहीं नहीं दिखाई देती, 
इन्होंने राजाओं की अपेक्षा सिकन्दर का अधिक सफलता पूथषक सामना 
किया । गणतन्त्रों में कृषि, व्यापार ओर वाशिज्य की भी बड़ी उन्नति हुई। 
इसमें कोई संदेह नहीं कि वेयक्तिक राष्ट्रीय विकास की दृष्टि से ये प्रजातन्त्रों के 
समान महत्त्वपूरा थे । इन्होंने विदेशी आक्रान्ताओं को देश से भगाया, जब 
तक ये बने रहे, भारत उन्नति करता रहा। 


- २१० भारत का ससरिकृतिक इतिहास 


इनके श्रन्त का कारण श्री जायसवाल के मत में गुप्तों की साम्राज्यवादी 
नीति थी किन्तु जिन गणतन्त्रों ने सिकन्दर का तथा मौये ओर कुषाण 
साम्राज्यों का सफलता पूबक प्रतिरोध किया वे गुप्तों द्वारा कैसे पराभूत-हुए ? 
गुप्तों ने उनकी ञआन्तरिक स्वतन्त्रता में हस्तक्षेप नहीं किया, अतः उनका 
साम्राज्यवाद उनके लिए घातक नहीं हो सकता | वास्तविक कारण गणतन्त्रों 
की जनता का स्वतन्त्रता के लिए जागरूक न रहना अपने नेताओं को राज्य- 
कीय उपाधियाँ, राजसी ठाट-बाट ओर आनुवंशिक पद धारण करने से न 
रोकना था | गणतन्त्रों की एक बड़ी कमजोरी पारस्परिक दलबन्दी और फूट 
थी । इनमें संगठन ओर एकता का अभाव था | उनका जातीय अमिमान इस 
में जबदसत बाधक था। उनकी हररष्ट संकुचित थी। अपनी स्वतन्त्रवा पर 
संकट आने पर वे प्राणों की आहुति देने को तेयार रहते थे किन्तु सिकन्द्र, 
शकरों या कुशाणों का सामना करने के लिए पंजाब, सिन्ध और राजपूताने के 
गणतन्त्रों में एक होकर विशाल उत्तर-पश्चिम राज्य-संघ बनाने की कल्पना 
उनके मन में न आ सकी । विदेशी आक्रमणों का सफल प्रतिरोध मोयं ओर 
गुप्त सम्राटों द्वारा ही हो सका । अतः गणतन्त्र लोकप्रिय न रहे, इन उपयु क्त 
कारणों से ये समाप्त हो गए। अज प्राचीन गणतन्त्र नवीन भारतीय 
प्रजातन्त्र के पथ-प्रदशन के लिए महत्त्वपूण शिक्षाए दे रहे हैं और इनको 
भली.भांति हृदयंगम करने में ही हमारा कल्याण हे । 


चोदहवाँ अध्याय 
भारतीय कला 


भारतीय कला की विशेषताएं 


भारतीय कला अपनी कतिपय विशेषताओं के कारण अन्य देशां की 
कलाओं से मोलिक रूप से भिन्न है। उसका मम समभाने के लिए इनका 
परिज्ञान आवश्यक हे । उसकी पहली विशेषता भाव-व्यंजन 

3 भाव-व्यंजना की प्रधानता हे । कला आकृति, प्रतकृति और अभिव्यक्ति 
की प्रधानता पर बल देने से प्रायः तीन बड़े (हस्सों में विभक्त की जाती दे। 
जिस कला का उद्द श्य मुख्य रूप से सोन्दयमयी आकृतियाँ 

बनाना होता हे, वह आकृति-प्रधान ( 0.7॥७! ) कहलाती हे। जिसमें 
रमणीय प्राकृतिक घटनाओं और मानवीय रूपों की यथाथ प्रतिकृति बनाकर 
उन्हें सदेव के लिए स्मरणोय बना दिया जाता है, वह प्रतिकृति-प्रधान 
( 7१९०7/९४७॥०४४ए० ) होती है ओर जिसमें किसी अमूत भात्र को कला- 
त्मक कृति द्वारा अभिव्यक्त किया जाय वह अभिव्यक्ति-प्रधान (%]07९85थ्ए९) 
कला कही जाती हे। चीनियों ने पहले प्रकार पर अधिक ध्यान दिया, उनकी 
क्ृतियाँ देखते ही हम उनके सौन्दय की प्रशंसा करने लगते हैं, यूनानी तथा 
पश्चिम की आधुनिक कला प्रतिकृति-प्रधान है, उसमें नर-नारी के आदश 
रमणीय रूप को ह-बहू वेसे ही पत्थर में खोदने तथा चित्रपट पर अंकित 
करने का सफल ओर सराहनीय प्रयास किया गया है। पहली दृष्टि में ही 
उनकी कला-कृतियाँ प्रेत्चक को अपनी अड्गसौष्ठब-प्रधान रमणीयता से प्रभावित 
कर लेती हैं। किन्तु भारतीय रचनाओं में ऐसी बात नहीं है, उनमें बाह्य 
सोन्दय दिखाने के बजाय आन्तरिक भावों के अड्डून को बहुत मद्षत्व दिया 
गया है। इसमें बाहरी साहश्य की ओर नहीं, किन्तु अन्तस्तल के आलेखन 
की ओर अधिक ध्यान दिया जाता हे | भारतीय कलाकारों ने भगवान्‌ बुद्ध के 
धद्न-प्रत्यंग-गठन, मांस-पेशियों के सूक्ष्म चित्रण मछलीदार भुजाओं के अंकन 
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की अपेक्षा उनके मुख-मण्डल पर निवाण और समाधि के दिव्य आनन्द को 
प्रदर्शित करने में अधिक हस्त-कोशल प्रदर्शित किया हे। भारतीय ऋला में 
प्रतिकृति-मूलक कृतियों का सबंथा अभाव हो, सो बात नहीं; किन्तु प्रधानता 
भाव-व्यंजना की ही रही हे। काव्य की भाँति कला की आत्मा भी (रस! ही 
मानी जाती थी | रस की अभिव्यक्ति ही कला का चरम लक्ष्य था। इसके 
अभाव में यूनानी तथा पश्चिमी कला चित्ताकषक होते हुए भी निष्प्राण और 
निर्जीब है, भारतीय कला कई बार उतनी यथाथ और नयनाभिराम न होते 
हुए भी प्राणवान ओर सजीव है | 
दूसरी विशेषता भारतीय कला में धरम तत्त्व की प्रधानता हे । प्राचीन 
काल में कला धरम की चेरी थी, इसके सभी अंगों का विकास धर्म के आश्रय 
से हुआ। मूतिकारों ने प्रधान रूप से महात्मा बुद्ध तथा 
२ धमं तत्व पौराणिक देवी-देवताओं की मूर्तियाँ बनाई, वास्तु कला का 
की मुख्यता विकास स्तूपाँ, विहारों ओर मन्दिरों द्वारा हुआ, चित्र कला 
का प्रधान विपय धार्मिक घटनाएं थीं। भारत में कला कला 
के लिए नहीं, किन्तु आत्मस्वरूप के साज्ञात्कार या उसे परम तत्त्व की ओर 
उन्मुखीकरण के लिए थी। भारतीय कलाकारों के अनुसार विषयोपभोग में 
प्रवृत्त कराने वाली कला कला नहीं है जिससे आत्मा परम तत्त्व में लीन हो, 
वही श्रेष्ठ कला है । *मूर्तिकला का प्रधान ध्येय उपासकों के हित के लिए 
भगवान्‌ की प्रतिमा बनाना था ( साधकानां हिताथाय ब्राह्मण रूपकल्पनम्‌ ) | 
यही हाल अन्य कलाओं का था । किन्तु भगवान्‌ असीम, अपरिमेय और 
अनन्त है, इनकी सान्‍्त प्रतिमा केसे वन सकती है। अतः मूर्ति केवल उनकी 
प्रतीक है । भगवान्‌ के विविध रूप हैं, अतः उनके प्रतीक भी विभिन्न होंगे। 
भारतीय कला इस प्रतोकात्मकता (8ए77०ांडा ) से ओत-प्रोत है। 
कलाकारों का प्रधान ध्येय निगूढ़ दाशनिक्त तत्त्वों को मूते रूप प्रदान करना 
था। इसीलिए इनके बारे में यह कहा जाता है कि वे पहले धमबेत्ता ओर 
दाशेनिक थे ओर बाद में कलाकार। उनका प्रधान उद्देश्य सूक्ष्म धार्मिक 
भावनाओं को स्थूल रूप देना था। उन्होंने सुन्दर कलाकृतियों का निर्माण 
किया, किन्तु आध्यात्मिक सत्य की अभिव्यक्ति के लिए ही। मध्य युग के 


१ विश्लान्तियस्य सम्भोगे सा कला न कला मता । 
खीयते परमानन्दे ययात्मा सा परा कला ॥ 
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यूरोपीय कलाकारों की भाँति भारतीय शिल्पियों ने जो कुछ बनाया, प्रायः 
भक्ति भाव से अनुप्राशित होकर ही । अजन्ता आदि के चित्रों के निर्माता 
वहाँ रहने वाले बोद्ध भिक्षु थे। उन्हें राजाओं को प्रसन्न करने के लिए या 
अपना पेट भरने के लिए नहीं किन्तु अपने चेत्यों ओर विहारों को अलंकृत 
करने के लिए कलात्मक सृष्टि करनी थी । 
भारतीय कला की तीसरी विशेषता अनामता हे | कहा जाता है कि 
नाम और लोकेषणा की भावना महापुरुषों की अन्तिम दुबेलता होती है। 
किन्तु अधिकांश भारतीय कलाकार इसपे मुक्त थे । उन्होंने 
३ पश्रनामता  जिलत्रों या मूतियों पर अपने नाम की अपेक्षा कृति की उत्कृष्टता 
से अमर हाना श्रेयस्कर समझता । नाम तो वहाँ दिया जाता 
है, जहाँ आत्माभिव्यक्ति और विज्ञापन की भावना प्रबल हो, उनका उद्देश्य 
तो दाशेनिक तथा धार्मिक भावनाओं की, तथा भगवान्‌ की महिमा की 
अभिव्यंजना था, अतः उसमें भाव प्रवान और नाम गोण था। यही कारण 
है कि अजन्ता-जैसे प्रसिद्ध चित्रों के निम|ताओं का नाम हमें ज्ञात नहीं हे । 
सत्र भारतीय कलाओं का मूल पेद गाना जाता है किन्तु वं।दक युग 
की मूर्ति, चित्र, वास्तु आदि कताओं के कोई प्राचीन अबशेय नहीं मिलते । 
इसका प्रधान कारण यह है कि उस समय इमारतें, मन्दिर, 
भारतीय कलाश्रों मूर्तियाँ प्रायः लकड़ी की बनी होती थों, भारत के आदर 
का विकास जलवायु और दीमक के प्रभाव से इनका कोई निशान नहीं 
बचा | भारतीय कला के आरम्मिकर इतिहास पर अन्धकार 
का पदो पड़ा हुआ है, वह पहली बार इसा से २७०० बष पूव मोहे5जोदड़ो में 
तथा दूसरी बार इसके २४०० वष बाद तीसरी श० ३० पूृ८ में अशोक के 
समय उठता है। दोनों कालों की कला अत्यन्त प्रोढ़ है । उसने कला-ममज्ञों 
को विस्मय में डाल दिया हे | मोहे>जोदड़ो का ऊँचे ककुद वाला बैल तथा 
अन्य पशु इतने सुन्दर हैं कि माशेल के शब्दों में इनकी कला को किसी भी 
तरह प्रारम्भिक नहीं कहा जा सकता । हड़प्पा की दो मूर्तियाँ देखकर तो व 
इतने विस्मित हुए थे कि उन्हें पहले यह विश्वास ही नहीं हुआ कि ये मूर्तियाँ 
प्रागेतिहासिक काल की हो सकती हैँ | इनकी गदन इतनो सुन्दर हे कि पुरानी 
दुनिया में यूनानी युग से पहले बसी रचना अन्यत्र कहीं नहीं पाई जाती । 
चौबीस शताब्दियों के अन्धक्ार के बाद हमें फिर मोय युग में भारतीय कला 
अत्यन्त परिपक्व ओर विकसित रूप में दिखाई देती हे। अशोक स्तम्भ के 
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अशोककालीन वृषभांकित रतम्मशीषे ( ३रो श० है० पू० ), रामपुरवा ( विहार 
से उपलब्ध । [भारतीय पुरातरव विभाग के सोजन्य से] 
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शीष पर बने सिंह उस समय की कला की दृष्टि से बेजोड़ हैं। मौय युग से 
ही मूर्ति तथा वास्तु कला के उदाहरण प्रचुर मात्रा में उपलब्ध होते हैं, अतः 
इस युग से प्रत्येक काल के कला-सम्बन्धी विकास पर संत्षिप्त प्रकाश डाला 
जायगा । 
रे 
पोय युग 
भारतीय कलाओं का विस्तृत इतिहास सम्राट अशोक के समय से 
उपलब्ध होता है। उसने बौद्ध धम अंगीकार करने के बाद देश में कला को 
पूरा प्रोत्साहन दिया, धम-प्रचार के लिए बहुत अधिक स्मारक बनवाये । बौद्ध 
अनुश्रुति के अनुसार उसे ८४ हजार स्तूप बनाने का श्रेय दिया जाता है। 
वर्तेमान समय में उसके उपलब्ध स्मारकों को चार भागों में बाँटा जाता हे 
(१) स्तूृप, (२) स्तम्भ (३) गुहाएं (४) राज-प्रासाद । 
महात्मा बुद्ध की पवित्र धातु ( भस्म ) पर तथा उनके सम्पक से पवित्र 
स्थानों पर वह स्तूपों का निर्माण करते थे । स्तूप उलटे कटोरे के आकार 
पत्थरों या इंटों का ठोस गुम्बद होता था । “वैदिक 
स्त्‌प काल से शव” को ( बिना जलाये या जलाकर ) तोपकर जो 
बनाने की रीति चलो आतो थी, यह उसी का किंचित 
विकास-सात्र था ।” प्राचीण स्तूपां से मोयस्तूपों में यह विशेषता थी कि इनमें 
बह रक्षा के लिए चोखुण्टी बाड़ लगा देते थे, आदराथ एक छुत्र भी ऊपर 
स्थापित करत थे, चारों ओर के घेरे को प्रदक्षिणा का रूप दे देते थे और 
इस घेरे में चारों दिशाओं में चार तोरण या द्वार बना देते थे । पहले कहा 
जा चुका है कि बोद्ध परम्परा के अनुसार अशोक ने ८४ हजार स्तृप बनवाये 
उसके नो सो वष बाद युआन च्वांग ने भारत-भ्रमण करते हुए उसके सेकड़ों 
स्तूप इस देश में देखे । वतमान समय में इसका सर्वोत्तम स्मारक सांची का 
स्‍्तूप है । इसके तोरण तो शुझ्ज युग के हैं किन्तु मूल स्तूप इसी युग का है। 
अशोकीय वास्तु के सुन्दरतम स्मारक स्तम्भ हैं | इस समय तेरह 
स्तम्भ दिल्‍ली, सारनाथ, मुजफ्फरपुर, चम्पारन के तीन गाँवों, रुक्मिनदेई 
( बुद्ध की जन्मभूमि लुम्बिनी बन ) तथा साँची आदि स्थानों 
स्तम्भ में पाये जाते हैं। ये सब चुनार के लाल पत्थर के बने हुए 
ओर इनके दो भाग हैँ (.) लाट या प्रधान दण्डाकार हिस्सा 
तथा स्तम्भ शीष या परगहा | समूचो लाट ओर समूचा परगाह एकाश्मीय या 
एक ही पत्थर से तराशा हुआ हे। दोनों पर ऐसी ओद (पालिश) है “जिस पर 
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से आँख भी फिसलती है।” २००० वष बीत जाने पर भी ऐसा प्रतीत होता 
हे कि यह पालिश अभी की गई हे, दिल्ली वाले स्तम्भ पर बढ़िया पालिश के 
कारण इतनी चमक है कि दशक उसे धातु का समभते रहे हैं। १७ वीं शती 
में टोम कोरियेट तथा १६ वीं शती में बिशप हेबर ने इसे पीतल का गढ़ा 
हुआ समभा था। यह ओप या पालिश भारत की ग्रस्तर कल्षा की ऐसी विशे- 
धता है जो दुनिया में अन्य कहीं नहीं मिलती । इसकी प्रक्रिया अब तक 
अज्ञात है ओर यह अशोक के पीौत्र सम्प्रति के बाद से भारत से लुप्त हो 
जाती हैं। लाट गोल और नीचे ऊपर तक चढ़ाव-उतारदार है। इस दृष्टि से 
चम्पारन के लौरिया नन्द्गढ़ की लाट सबसे सुन्दर है, नीचे उसका व्यास 
३४१ इंच है और ऊपर २२१ इंच | लाटों की ऊँचाई तीस से चालीस फुट तक 
ओर भार १३४५० मन ( ५० टन ) तक है। इन भीमकाय एकाश्मीय स्तम्भों 
की गदाई, खान से अपने ठिकाने तक ढुलाई, इन स्थानों पर इनका खड़ा 
करना और इन पर परगहों का ठीक-ठीक बेठाना इस बात का प्रमाण है कि 
अशोकयुगीन शिल्पी ओर इंजीनियर कारीगरी में किसी अन्य देश के 
शिल्पियों से कम नहीं हैं। इन लाटों के शीप या परगहों पर मौर्य मूर्ति कला 
अपने उत्कृष्ट रूप में मिलती है। इन पर शेर, हाथी, बेल या घोड़े की मूर्तियाँ 
बनी होती हैं | इनमें सारनाथ का शीर्ष सर्वश्रंष्ठ है। इसे कला-ममेज्ञों ने 
भारत में अ्रत्र तक खोजी गई इस ढंग की वस्तुओं में सर्वोत्तम बताया है । 
महात्मा बुद्ध के धर्मचक्र प्रवर्तन के स्थान पर इस स्तम्भ को खड़ा किया गया 
था । इसके शीष पर चार सिंहों की मृतिञाँ हैं और उनके नीचे चारों दिशाओं 
में चार पहिये धमे-चक्र-प्रवतन के सूचक हैं | पहले इन सिंहों पर भी एक 
बड़ा धम-चक्र था। ''सिंह पीठ से पीठ सटठाये चारों दिशाओं की ओर दृदढ़ता 
से बैठे हैं। उनकी आकृति भव्य, दर्शनीय और गोरवपूण हे, जिसमें कल्पना 
ओर वास्तथिकता का सुन्दर सम्मिश्रणु है। उनके गठीले अंग-प्रत्यंग सम 
विभक्त हैं और ये बड़ी सफाई से गढ़े गए, हैं उनकी फहराती हुई लहरदार 
केसर का एक-एक बाल बड़ी सूक्ष्मता ओर चारुता से दिखाया गया है। इनमें 
इतनी नवीनता हे कि यह आज के बने प्रतीत होते हैं।” इन मूर्तियों की 
कलाविदों ने मुक्त-कंठ से प्रशंसा की है। स्मिथ ने लिखा है कि 'संसार के 
किसी भी देश की प्राचीन पशु-मूर्तियों में इस सुन्दर कृति से उत्कृष्ट या इसके 
टक्कर की चीज पाना असम्भव हे |” सर जॉन माशल के शब्दों में शैली 
एवं निर्माण-पद्धति की दृष्टि से ये भारत द्वारा प्रसूत सुन्दरतम मूर्तियाँ हैं और 
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प्राचीन जगत्‌ में इस प्रकार की कोई वस्तु नहीं जो इनसे बढ़कर हो । भारत 
ने स्वतन्त्रता प्राप्त करने के बाद इन्हीं मूर्तियां को अपना राज-चिह्न बनाया। 
रामपुरवा ( जि० चम्पारन ) के स्तम्भ-शीषें पर बनी वृषमूर्ति बड़ी सजीव 
ओर ओजस्वी हे । 
अशोक तथा उसके पोत्र दशरथ ने भिक्ुओं के निवास के गुहा-गृहों 
को खुदबाया था | ऐसी गुहाएं गया के १६ मील उत्तर में बराबर नामक स्थान 
पर मिली हैं। ये बहुत ही कड़े तेलिया पत्थर ((४7०४89) से 
गृहाए न केवल भगीरथ परिश्रम से काटी गई हैं किन्तु घुटाई या 
वजलेप द्वारा शोशे की भाँति! चमकाई भी गई हैं। यहाँ 
पुरानी ओप की कला अपनी पराकाएा तक पहुँची हुई है । 
पाटलिपुत्र में अशोक ने बहुत ही भव्य राज-प्रासाद बनवाए। ये सात- 
आठ शतियों तक बने रहे। पाँचवीं शती में फाहियान न इनके निम्माण- 
कोशल की प्रशंसा करते हुए लिखा था कि ये मनुष्यों के 
प्रासाद बनाये हुए नहीं हो सकते, इनकी रचना देवताओं ने की 
है। सम्भवतः ये महल लकड़ी के थे, अतः खुदाई में इनके 
भग्नावशेषों के अतिरिक्त कुछ नहीं मिला । 


सातवाहन युग 


मोयों के पतन से गुप्तों के उदय तक की पाँच शतियाँ भारतीय कला 
के इतिहास में बहुत महक्त्यपूण हैं।इस समय साँची, भारहुत, बुद्ध गया, 
गान्धार, मथुरा तथा अमरावती ओर नागा] नी कोंअ में विभिन्न प्रकार की 
कला-शेलियां का विकास हुआ | इनमें पहली तीन तो प्रधानतः शुड्भकाल 
( १८८ ई० पू०--३० ईं० ) से संबद्ध हैं ओर शेष कुपाण-सातवाहन ( पू०-- 
३०० इ० ) से । इन दोनों कालों की एक बड़ी भेदक विशेषता यह है कि पहले 
काल में बुद्ध की कोई प्रतिमा या मूर्ति नहीं बनी, उन्हें सबत्र-चरण, छत्र, 
पादुका, धर्मंचक्र, आसन, कमल या स्वस्तिक के संकेत से प्रकट किया गया, 
किन्तु दूसरे काल में इनकी मूर्तियाँ खूब बनने लगीं । दूसरी विशेषता यह है 
कि भारहुत, साँची ओर बुद्ध गया के कलाकारों का बिषय यद्यपि बौद्ध है, 
उनका उद्द श्य स्तूपों को अलंकृत करना हे किन्तु मूर्तियाँ धार्मिक न होकर 
यथाथवादी, प्राकृतिक ओर ऐन्द्रियक हैं| इनमें धमंतत्त्व की प्रधानता नहीं, 
किन्तु लोक-जीवन का सच्चा प्रतिबिम्ब हे। यह कला बोढद्ध धम के द्वारा 
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शुद्नयुगीन (२रो श० ई० पू०) भारहुत रतूप पर जेद्वन दान का दृश्य । 
[श्री जयचन्द्र विद्यालंकार के सौजन्य से] 





भारहुत र्तूप पर उत्कोय श्रेष्ठी (सेठ) की यद्द सूर्ति दत्कालोन शिरोभूषां पर 
प्रकाश डालती दे । द [ज० वि० के सौजन्य से] 
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अनुप्राणित नहीं, प्रत्युत उस समय प्रचलित लोक-कला का बौद्ध धम की 
आवश्यकताओं के अनुसार बदला हुआ रूप हे । 
मध्यभारत के नागोद राज्य में दूसरी श० ई० पू० के मध्य में भारहुत 
में एक विशाल स्तूप की रचना हुई । दुभाग्यब्रश यह स्तूप विध्वस्त हो चुका 
है; किन्तु इसे घेरने वाली पत्थर की बाड़ों ( वेष्टनियों ) का 
भारुत कुछ भाग और इसका एक तोरण कलकत्ता के भारतीय 
संग्रहालय में सुरक्षित है । इससे भारतीय कला में एक नई 
प्रवृत्ति की सूचना मिलती हे। अशोक कालीन बौद्ध कला बहुत सादी थी, 
उसमें प्रधानता पशु-मूर्तियों की थो, किन्तु नई कल्ञा में बुद्ध के जीवन से 
सम्बन्ध रखने वाले दृश्यों को पत्थर में तराशा जाने लगा । भारहुत की पत्थर 
की बाड़ ऐसे ही मूर्ति-शिल्प से अलंकृत है । इसमें आधा दजन तो बुद्ध के 
चरित्र से संबद्ध ऐतिहासिक रश्य हैं ओर चालीस के लगभग जातक कथाओं 
का अंकन है, अनेक दृश्यों के नोचे मूर्ति का विषय लिखा हुआ दे। पहले 
प्रकार के दृश्यों में जेतवन का दान विशेष रूप से उल्लेखनीय है । भारहुत 
कला में पशु-पक्तियों, नागराज और जानवरों की मूर्तियाँ बड़ी सजीव और 
स्वाभाविक हैं। इसमें केवल भक्ति भाव के ही नहीं अपितु हास्य रस के भी 
अनेक चित्र हैं। जातक दृश्यों में बन्दरां की लोलाएं हैँ । एक स्थान पर बन्द्रों 
का दल एक हाथी को गाजे-बाजे से लिये जा रहा है । एक वह दृश्य भी कम 
हँसी का नहीं हे, जिसमें एक मनुष्य का दाँत हाथी द्वारा खींचे जाने वाले एक 
बढ़े भारी संडासे से डखाड़ा जा रहा है, भारहुत के चित्र हमारे प्राचीन भारत 
के आमोद-प्रमोदपूण लोक-जीवन का वास्तविक दिग्दर्शन कराते हैं, उनमें 
धमंम्नन्‍्थों के दुःख ओर निराशावबाद को हल्को-सी भलक भी नहीं हे । कला 
की दृष्टि से, भारहुत की मानवीय मूर्तियाँ आकार और आसन में दोषपूण है 
उनमें चपटापन है, किन्तु समग्र रूपेण ये तत्कालीन धार्मिक विश्वास, पहनाव 
आदि पर सुन्दर प्रकाश डालता हैं । 
बुद्ध गया के प्रसिद्ध मन्दिर के चारों आर एक छोटी बाड़ हेँ। यह 
संभवतः पहली श० ३० पू० की है। इ-; पर बने कमलों ओर प्राणियों के 
अलंकरण भारहुत जैसे हैं; किन्तु उसकी अपज्ञा अधिक सुन्दर हैं और यह 
सूचित करते हैं कि इस समय तक कज्ञा क,फी उन्नत हो चुकी थी । 
यह बुद्ध गया से भी अधिक उत्कृष्ट शिल्पकज्ञा का द्योतक दै। इसमें 
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तीन बड़े स्तूप हैं और सोभाग्यवश काल के क्र र आघात होने पर काफी 
अच्छी अवस्था में हैं। अशोककालीन प्रधान स्तूप के ४४ 
साँची फीट ऊँचे अध गोलाकार गुम्बद के चारों ओर पत्थर की 
बाड़ हे, प्रदक्तिणा के लिए पथ हे तथा पूब, पश्चिम, उत्तर, 
दक्षिण में चार तोरण या द्वार हैं। प्रत्येक द्वार चौदह फुट ऊँचे दो बर्गांकार 
स्तम्भों से बना है, इनके ऊपर बीच में से तनिक कमानीदार तीन बड़ेरियाँ 
हैं। साँची में स्तृप की वेष्टनी तो सादी हे, किन्तु चारों तोरण भारहुत की 
भाँति बुद्ध-जीवन के तथा जातकों दृश्यों को चित्रित करने वाली मूतियों से 
अलंकृत हैं । बड़ेरियों पर सिंह, हाथी, धमचक्र यक्ष, त्रिरत्न के चिह्न हैँ। इन 
विपरीत दिशाओं में मेह ऊंट, हिरन, बेल, मोर, हाथी आदि के जोड़े बड़ी 
सफाई ओर वास्तविकता से बने हैं | ऐसा प्रतीत होता हे कि सारा पशु जगत्‌ 
भगवान्‌ बुद्ध की उपासना के लिए उमड़ पड़ा हे। खम्भे के निचले हिस्से में 
द्वार-रक्षक यक्ष बने हैं। खम्भा पूरा होने पर वड़ेरियों का बोझ ढोने के लिए 
अन्दर की ओर चोमुखे हाथी तथा वौन बने हुए हैं तथा बाहर की ओर वृक्ष 
वासिनी यक्षिणियाँ या वृक्षिकाएं । इनकी भाव-भंगी बड़ी मनोरम हे । सांची 
की मूर्तियाँ और विषय भारहुत-जैसे हैं; किन्तु इनके शिल्पियों ने भारहुत के 
मूत्िकारों की अपेक्षा शिल्प तथा कलात्मक कल्पना में अधिक ग्रौढ़ता प्रदर्शित 
की हे, मनुष्यों को विभिन्‍न आसनों तथा भाव-भंगियों में अधिक सफाई से 
दिखाया है, इनमें सरल ओर सुस्पष्ट रूप से पापाण में जटिल कथाओं और 
भावों को प्रतिबिम्बित करने का आंधक सामथ्य है । भारहुत की भाँति, यह 
स्तृप भी उस समय के लोक जीवन ओर संरकृति का विश्व-कोश है । 
मथुरा महातीथ, व्यापारिक केन्द्र तथा कुशाणों की राजधानी होन से 
ट्रेंसा की पहली शरतियों में कला का एक महान्‌ केन्द्र था। शुद्भकाल में यहाँ 
भारहुत की लोक-कला तथा साँची की उन्‍नत शैली साथ-साथ 
मथुरा शेत्ती चल रही थी। कुशाणककाल में यह एक द्वो गइई। पुरानी 
कलाओं में चपटापन अधिक था, यह इस युग में दूर हो 
गया। किंतु भारहुत के अभिप्राय ओर अलंकरण वने रहे । मथुरा से इस 
काल की असंख्य मूर्तियाँ मिली ८, यह इनका अज्ञय कोश प्रतीत हांता है। 
ये सभी मूर्तियाँ सफेद चित्ती याले लाल रवादार पत्थर की हैं। मथुरा शेली 
के पुराने और पिछले दो बड़े भाग किये जाते हैं । पुराने काल की मूर्तियाँ 
लगभग भारहुत-जैसी और काफी अनगढ़ हैं। किन्तु पिछले काल में वे काफी 
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चामरप्राहिणी यक्ती (दीदारगंज पटना, लग० २०० ई०पू०) [भा० पु०वि० के सोजन्य से) 
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सुन्दर प्रभामण्डल से अलंकृत मथुरा ( ९ वीं०,श०,३० ) की भव्य चुदध-मते । 
| । पा5 5: [ भा० पु० वि० के सोजन्य से 
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परिष्कृत हो जाती हैं और इनमें एक महत्त्वपूर्ण नवीनता बुद्ध की प्रतिमा है । 
बुद्ध को शिक्षा मूर्ति-पूजा के विरुद्ध थी, चिरकाल तक उनकी मूर्ति नहीं बनी, 
भारहुत और साँची में यही स्थिति थी, किन्तु भक्त भगवान के दशन के लिए 
छुटपटाते रहे थे । वे उसकी मूर्ति चाहते थे। मथुरा के कलाकारों ने उसे 
प्रस्तुत करके जन-साधारण की आकांक्षा को पूरा किया । बुद्ध की मूर्ति बनने से 
भारतीय कला में युगान्तर हो गया, अगली कई शतियों तक भारतीय शिल्पी 
बुद्ध की मूर्तियों द्वारा इस देश के आध्यात्मिक विचारों की उच्चतम अभि- 
व्यक्ति करते रहे । 
जिस समय मथुरा के मूर्तिकार भगवान्‌ बुद्ध की प्रतिमा वना रहे थे, 
लगभग उसी समय उत्तर पश्चिमी भारत ( गन्धार ) में कुशाण राजाओं के 
प्रोत्साहन से वहाँ के मूर्तिकार एक विशेष प्रकार को बुद्ध 
गान्धार शैली मूर्तियाँ बनाने लगे। ये सब प्रायः काले रलेट के पत्थर की 
या कुछ चुने मसाले की वनी हैं. । इस तरह की हजारों 
मूर्तियाँ अफगानिस्तान, तक्षशिला, उत्तर पश्चिमों सीमा प्रांत से मिल चुकी 
हैं, इनका समय ४०-३०० ई० तक माना जाता है। गान्धार देश में 
विकसित होने के कारण, इन मूर्तियों की शैली को गान्धार शैली कहा जाता 
है। सरसती तोर से देखने पर इनका सम्बन्ध यूनानी कला से प्रतीत 
होता है अतः इसे हिन्दयूनानी ((770० (॥70७) कज्ञा भी कहा जाता 
है। यूनान को सभ्यता का आदि स्रोत समभने वाले यूरोपियन विद्वानों 
ने इस शेली को असाधारण महत्त्व दिया है, आज से दो तीन दशक पहले 
प्राचीन भारत में केवल इसी शेली को वास्तविक कलात्मक शैली सममा 
जाता था, अब तक अनेक कलाविदों की यह धारणा है कि समग्र भारतीय 
मूर्तिकला का मूल यही है; किन्तु नई खोजों से यह बात भली भाँति सिद्ध हो 
चुकी दे कि इस शेली का महत्त्व अत्युक्तिपूर है । इसका परवर्ती कला पर 
कोई प्रभाव नहीं पड़ा । गान्धार शैली के मूल तत्त्व भारतीय हैं, इसमें यूनानी 
मूर्ति कला की वास्तविकता और भारतीय कला की भावमय आध्यात्मिक 
अभिव्यंजना का प्रयत्न किया गया किन्तु इन दोनों के विजातीय होने से यह 
असफल हुआ ओर यह शेली स्वयमेव समाप्त हो गई । 
गान्धार शैली की मूर्तियाँ अपनी कई विशेषताओं के कारण मट पह- 
चानी जाती हैं। पहली विलक्षणता मानव शरीर का वास्तववादी दृष्टिकोण 
से अंकन हे, इसमें अज्ञ-प्रत्यंग ओर मांस-पेशियों को अधिक सूक्ष्तता ओर 
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ध्यान के साथ चित्रित किया गया है दूसरी विशेषता यह है कि मूर्तियों को 
मोटे कपड़े पहनाये गए हैं तथा उनकी सलबटें बड़ी सूक्षमता से दिखाई गई 
हैं। इस शैली की बुद्ध मूर्तियाँ भारत में अन्यत्र पाई जाने वाली प्रतिमाओं से 
बिलकुल भिन्न हैं, ये प्रायः को शरीर से बिलकुल सटे, अंग-प्रत्यंग दिखाने 
वाले भीने या अध पारदर्शक वस्त्रों में चित्रित करती हैं; और उन्हें आदशे 
मानव के रूप में अंकित करती हैं। यूनानियों के लिए मनुष्य और मनुष्य की 
बुद्धि सभी कुछ थी, उन्होंने देवताओं को भी मानव रूप प्रदान किया; वे भार- 
तीय देवताओं में श्रद्धा रखते थे, उन्होंने मनुष्य को भी देव बना डाला। यही 
कारण है कि यूनानी कला वास्तववादी है और भारतीय आदशंबादी । पहली 
नेतिक हे और दूसरी आध्यात्मिक । गान्धार शेली में इन दोनों का सम्मिश्रण 
था । गान्धार कलाकार की आत्मा और हृदय भारतीय था ओर किन्तु बाह्य 
शरीर यूनानी । यह शेली मध्य एशिया होती हुईं चीन ओर जापान तक 
पहुँची तथा इसने उन देशों की कला को प्रभावित किया । पहले यह समभा 
जाता था कि बुद्ध की मूर्ति सबसे पहले इन्हीं कलाकारों ने बनाई, भारतीयों ने 
इसका अनुकरण किया किन्तु अब यह सिद्धांत अमान्य हो चुका हे । हम पहले 
देख चुके हैं कि मथुरा के मूर्तिकारों ने इसका स्वतन्त्र रूप से विकास किया | 
दोनों में भारी अन्तर है। पहली यथाथवादी है, उसमें भोतिक सोन्द्य और 
अंग-सौष्ठव पर अधिक ध्य'्न दिया गया है, दूसरी आदशंवादी हे, इसमें 
शारीरिक रचना की अपेक्षा मुख-मण्डल पर दिव्य दीप्ति लाने का अधिक 
प्रयस्न हे ' 
दूसरी श० उत्तराधे से दक्षिण में कृष्णा नदी के निचले भाग में अम- 
रावती ( जि० गुण्टूर ), जगय्यापेट और नागाजुनी कोंडा में एक विशिष्ट 
शैली का विकास हुआ । अमरावती में न केबल स्तूप की 
अमरावती शेली बाड़ या वेष्टनी संगमरमर की थी; किन्तु सारा गुम्बद इन्हीं 
पत्थर के शिला-फलकों से ढका हुआ था भारहुत की भाँति 
इसकी सारी बाड़ मूर्तियों से अलंकृत थी । किन्तु ये यहाँ की मूर्तियों से कई 
दृष्टियों में भिन्‍न हैं। इनमें बुद्ध को प्रतीकों तथा मूर्तियों दोनों प्रकार से व्यक्त 
किया गया है, अतः यह मारहुत ओर साँची तथा मथुरा और गान्धार-कलाओं 
का संक्रांति काल माना जाता है । यहाँ बुद्ध भगवान्‌ की छः-छः फुट से ऊंची 
खड़ी मुर्तियाँ बहुत ही गम्भीर उदासीन और बेराग्य भाव से परिपूण हैं, यहां 
बड़े कठिन आसनों में सुन्दर पतली और प्रसन्‍न आकृतियाँ अंकित हैं, दृश्यों 
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में बहुत अधिक ब्यौरा भरने का यतन किया गया है, वनस्पतियों और पुष्पों- 
विशेषत:ः कमलों के अलंकरण बहुत सुन्दर हैं। सारी कला भक्ति-भाव से ओत- 
प्रोत हैं । बुद्ध के चरण-चिह्न के सम्मुख नत :“उपासिकाओं का दृश्य बहुत 
भव्य है। हास्यरस की भी कमी नहीं है। ऐसा अनुमान है कि सत्रह हजार 
वर्ग फुट में इस प्रकार की मूर्तियाँ बनी हुई थीं। अखरड शअबस्था में सफेद 
संगमरमर का यह स्तूप बहुत ही भव्य रहा होगा, दुर्भाग्यवश सौ वष पहले 
चूना बनाने के लिए इसका बहुत बड़ा भाग फूक दिया गया। 

गुण्दूर जिले में ही नागाजु नी कोंडा नामक स्थान पर एक अन्य स्तुप 
मिलता है| इसका शिल्प अमरावती-जैसा उत्कृष्ट नहीं। बुद्ध जन्म का एक 
सुन्दर दृश्य यहाँ से मिला है। इसकी तथा अमरावती की मूर्तियों पर कुछ 
रोमन प्रभाव है। 

सातवाहन युग की वास्तु-कला प्रधानतः पहाड़ों की चद्दानों में काटी 
हुई गहाएं हैं । इनके काटने की पद्धति तो अशोक के समय से शुरू हो गई 
थी, किन्तु उस समय तक ये सादे कमरे थे, अब इन्हें स्तम्भ-पंक्तियों तथा 
मूर्तियों से अलंकृत किया जाने लगा। ये प्राय: दो प्रकार की होती थीं, चेत्य 
और विहार | चेत्य तो उपासना के लिए सुन्दर मन्दिर था और विहार भिक्षुओं 
का निवास-स्थान | चैत्य एक आयताकार लम्बा हॉल होता था, इसमें दोनों 
ओर दो स्तम्भ-पंक्तियाँ और अन्दर अधाबृत्ताकार सिरे पर एक छोटा-सा 
सस्‍्तूप होता था । सामने की दीवार और दरवाजों पर चित्र बने होते थे | 
विह्रों में एक केन्द्रीय हॉल के चारों ओर कोठरियाँ होती थीं । चेत्य-गुहाएं 
काले कन्हेरी भाजा, नासिक आदि स्थान पर महाराष्ट्र में पाई गई हैं। वहाँ 
इन्हें लेण' कहते हैं| इनमें सबसे सुन्दर कार्ललिण हैं। उड़ीसा में इस प्रकार 
की गुहाएं गुम्फाएं कहलाती हैं। ये सब जेन-मन्दिर हैं । 

सातवाहन युग में कुछ स्तम्भ भी बने । इनमें दूसरी शती ई० पू० 
का विदिशा के पास यूनानी राजदूत हेलि ओदोर द्वारा स्थापित गरुड्ृध्बज 
सबसे अधिक प्रसिद्ध हे । किन्तु इन स्तम्भों में अशोक्रकालीन चमक नहीं, 
इस काल में पिछले युग की भाँति सुन्दर पशु-मूर्तियाँ भी नहीं बनीं, किंतु 
इस काल की सबसे बड़ी देन बुद्ध की तथा अन्य मानवीय मुर्तियाँ और गुदा 
मन्दिर हैं । 


गुप्त युग 
गुप्त युग में भारतीय कला अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच गई । हमारी कला 
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के चरम विकास के अजन्ता चित्रों-जेसे अनेक सुन्दर उदाइरण इसी युग के 
हैं। अनेक शतियों की साधना के बाद इस समय तक भारतीय शिल्पियों का 
हाथ इतना सध गया था कि वे जिस वस्तु या विषय को लेते उसमें जान डाल 
देते थे। उनकी सुविकसित सोन्दय-भाबना परिमार्जित एवं प्रौढ़ कल्पना तथा 
अद्भुत उचना-कोशल ने ऐसी कृतियों को जन्म दिया, जो भारतीय कला 
के क्षेत्र में न भूतो, न भावी” रचनाएं थीं। ये अगले युगों में आदश का 
काम देती रहीं । गुप्त कला में न तो पिछली कुशाणयुग की आकषक 
ऐन्द्रियिकता दे ओर न परवर्ती मध्य युग की प्रतीकात्मक अमूत्त भावना । 
इसमें दोनों का संतुलन ओर सामंजस्य है । कुशाण-मूर्तियों के पार-दशक 
परिधान का लक्ष्य शरीर के नग्न सोन्दय को प्रकट करना था, गुप्त काल 
के भीने वस्त्र इस पर आवरण डालने वाले हैं । गुप्तों से पहले कला में 
अलंकरणों की अधिकता है । इनके भार से कला दबी जा रही थी । गुप्त 
शिल्पियों ने इसे कम करके कला को अधिक सरल ओर सजीव बनाया। 
उनका प्रधान उर श्य कला द्वारा उच्चतम अ्रध्यात्मिक भावों की अभिव्यक्ति 
थी और इसमें वे पुणणं रूप से सफल हुए हैं । इस युग के शिल्प में अद्भुत 
भावोद्र कता है। आध्यात्मिकता, गाम्भोय, रमणीयता, लालित्य, माधुय, 
ओज ओर सजीवता की दृष्टि से गुप्त कला अद्वितीय है। 

गुप्त मूर्तिकला की सबसे बड़ी देन बौद्ध तथा पौराणिक देवताओं 
की आदश मूर्तियाँ हैं। सारनाथ और मथुरा से बुद्ध की अनेक प्रतिमाएं 
मिली हैँ और भाँसी जिले के देवगढ़ मन्दिर से शिव, विष्णु आदि हिन्दू- 
देवताओं की । इनमें सारनाथ ओर मथुरा की दो बुद्ध-प्रतिमाएं तो भारत 
की मूर्तियों में सब श्रेष्ठ समझी जाती हूँ। इनमें आध्यात्मिक भावों की जितनी 
सुन्दर अभिव्यक्ति हुईं हे, वेसी अन्यत्र बहुत कम देखने को मिलती हे इनमें 
उनके उत्फुल्ल मुखमण्डल पर अपूव प्रभा, कोमलता, गम्भीरता और शान्ति 
है । मथुरा वाली मुत्ति में ककणा और आध्यत्मिक भाव का अपूव 
सम्मिश्रण हे । गुप्त युग की एक बड़ी विशेषता यह है कि इसमें बुद्धि ओर 
भावपत्त में संतुलन हे; आध्यत्मिक अभिव्यंजना के साथ-साथ सोन्दय बुद्धि 
ओर समानानुपात का पूरा ध्यान रखा गया है। बाद की कला में भावुकता की 
प्रधानता ओर अलंकरणों के प्राचुय से एकांगी हो जाती है। 

गुप्त कला केवल धार्मिक भावों की अभिव्यंजना तक ही सीमित नहीं 
थी। अजन्ता के चित्रों से यह भली-भाँति ज्ञात होता है कि भारतीय 
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कलाकारों ने मानव-जीवन का कोद क्षेत्र अछूता नहीं छोड़ा था। यहीं हमें भारतीय 
चित्र कला के सब प्रथम और सर्वोत्तम रूप में दशन होते हैं । 
चित्र कला यद्यपि इनका विषय घामिक है, अधिकांश चित्र विश्व-करुणा 
के भावों से ओत-प्रोत हैं तथापि सामाजिक जीवन ओर 
चराचर जगत्‌ के सभी पहलुओं की यहाँ चर्चा है। अजन्ता के चित्रों में मेत्री, 
करुणा, प्रेम, क्रोध, लज्ञा, हष, उत्साह, चिन्ता, घृणा आदि सभी प्रकार के 
भाव, पद्मपाणि अवलोकितेश्वर, प्रशान्त तपरबवी ओर देवोपम राज-परिवार 
से लेकर क्रर व्याध, निदय बधिक, साधुवेशधारी धूते, वारवनिता आदि सब 
तरह के मानव-भेद, समाधि-मग्न बुद्ध से प्रणय-क्रीड़ा में रत दम्पति और 
खद्भार में लगी नारियों तक सकल मानव-व्यापार अंकित हैं। अजन्ता के 
चित्रों की यह बहुबिधता आश्चयांवह है । 
अजन्ता में तीन प्रकार के चित्र हैं--अलंकरणात्मक व्यक्तिचित्र तथा 
( ?०77७४8 ) घटनात्मक । सजावट के लिए अजन्ता में कालर, बंदनवार 
पत्रावलि, पुष्पों, पेड़ों; पशुओं की आकृतियाँ बनी हैं, इनके अनन्त भेद हैं 
ओर कोई एक डिजाइन दुबारा नहीं दोहराया गया । रिक्त स्थान भरने के लिए 
अप्सराओं गन्धर्वों, यक्ञों की सुन्दर मूर्तियाँ हे। व्यक्ति-चित्रों में पद्मपाणि 
अवलोकितेश्वर न केवल भारतीय किन्तु एशियायी चित्रकला का सुन्दरतम 
उदाहरण सममभा जाता है | घटनात्मक चित्रों में जातकों के दृश्य हैं। इनकी 
भाव-व्यंजना में अजन्ता के चित्रकारों ने कमाल का कौशल दिखाया हे। 
१६ वीं गुहा की 'म्रियमाण राजकन्या? के दृश्य की ग्रिफिथ प्रश्नति पाश्चात्य 
आलोचकों ने मुक्त कंठ से प्रेशंसा की है। विकलता और करुणा के भावों 
की दृष्टि से कला के इतिहास में इससे बढ़कर कोई उत्कृष्ट कृति नहीं | फ्लोरेंस 
निवासी चित्रकार इसका आलेखन अधिक अच्छा कर सकता था, वेनिस का 
कलाकार इसमें अधिक्र अच्छा रंग ला सकता था; किन्तु इनमें से कोई भी 
इसमें इससे अधिक भाव नहीं भर सकता था । बुद्ध-महाभिनिष्क्रमण (ग्रह- 
त्याग), मार-विजय, यशोधराद्वारा राहुल को भिक्षा रूप में देने के दृश्य बड़े 
हृदयप्राही हैं। सवेनाश का संदेश देने वाले वृद्ध के चित्र में चित्रकार ने कुछ 
रेखाओं द्वारा उसके हृदूगत भावों की सुन्दर अभिव्यक्ति की है । उसका 
पक के आते नेत्र और हाथ की मुद्रा ही भीषण दुघटना की सूचना 
रह हैं । 


अजन्ता-जैसे चित्र, . .वाघ ( ग्वालियर राज्य ) सित्ततवासल ( पुद्द 
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कोटा राज्य ) तथा सिगिरिया ( लंका ) में भी मिले हैं। 

गुप्त युग की एक बड़ी कला मण्मूर्तियाँ और पकाई मिट्टी के फलक 
थे । इनका सौन्दर्य और सजीवता धातु की मूर्तियों से भी बढ़ा-चढ़ा है । इस 
कला का एक सुन्दर उदाहरण पावतो-मस्तक है । 

गुप्त युग की वास्तु कला मूर्ति या चित्र कला के समान उन्नत न थी । 
इस समय के प्रधान मन्दिर मरा ( नागोद राज्य ), नचनाकूथर ( अजयगढ़ ) 
भितरगाँव ( कानपुर ) और देवगढ़ (राँसी ) में मिले हैं । ये बहुत छोटे और 
बिलकुल सादे हैं, इनमें शिखर या कलश पिछले दो मन्दिरों में ही मिलता है । 

मध्य युग 

मध्य युग की भारतीय कला की सबसे बड़ी विशेषता वास्तु का विशेष 
विकास है। इस युग में वास्तु कला की विभिन्न शेलियों का विकास हुआ, 
स्वदेश तथा विदेश में भव्य मन्दिरों का निर्माण हुआ । इस समय बस्तुतः 
भारतीय मूर्ति ओर स्थापत्य कला अपने सबसे मनोरम रूप में प्रकट हुई । 
उसमें गुप्त युग का ओज ओर नवीनता तो नहीं रही; किन्तु लालित्य बहुत 
बढ़ गया। मध्य युग को दो बड़े भागों में बॉँटा जाता है। पूब मध्य काल 
(६००-६००) तथा उत्तर मध्य काल (६००-१९००) | पूव मध्य काल में कला 
काफी उन्नत रही; किन्तु दूसरे काल में अलंकरणों पर बहुत बल दिया 
जाने लगा। तनन्‍्त्रवाद के प्रभाव से कुछ स्थानों पर अश्लील मूर्तियों को 
प्रधानता मिली मूर्तियों एवं मन्दिरों की शिल्पियों में पहले-जैसी पुरानी 
मोलिकता लुप्त हो गई, दे पुरानी रूढ़ियों का पालन करते हुए अपनो 
रचनाओं को अधिक-से-अधिक भड़की ला बनाने का यत्न करने लगे । “यह 

सौन्द्य नहीं किन्तु चमत्कार का युग है | इनकी कृतियों में कला नहीं कला- 

भास हे ।” चित्रकला भी इस काल में हासोन्मुख हुई ओर उसमें अपश्र'श 
शेली प्रधान हुई । 

वास्तु कला की दृष्टि से इस काल के मन्दिरों के दो बड़े भेद किये जाते 
हैं। उत्तर भारतीय ओर द्रविड़ । इनका प्रधान अन्तर शिखर-बिषयक है। 
पहली शैली में देवता की मूर्ति वाले गर्भगृह की छत ठोस, बक्ररेखात्मक 
( पसलीदार ) बुज की तरह होती है, जो ऊपर की ओर छोटा होता चला 
जाता है। इसके ऊपर आमलक होता हे ओर इस पर कलश ओर ध्वज द्ण्ड 
स्थापित किया जाता दै । द्रविड़-रीली के मन्दिरों में गर्भगृह का ऊपरी भाग 
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या घिमान चौकोर तथा कई मंजिला होता है, प्रत्येक उपरज्ञी मंजिल निचली 
से कुछ छोटी हो जाती है और इसकी आकृति पिरामिड के सट्टश होती हे। 
इसके ऊपरी सिरे पर गोल पत्थरों की गोल टोपी होती है। विमान की इस 
विभिन्नता के अतिरिक्त द्रविड़ मन्दिरों में गभगृह के आगे मंडप या अनेक 
स्तम्भों वाले स्थान होते हैं तथा मन्दिर के घेरे के एक या अधिक द्वारों पर 
एक बहुत ऊँचा अनेक देवी-देवताओं की मूर्ति वाला गोपुर रहता है । शिखरों, 
विमानों तथा गोपुर को मूर्तियों से खूब अलंकृत किया जाता था । इस काल के 
श्राय शेली के मन्दिर लिंगराज भुवनेश्वर उड़ीसा तथा खजुराहो (मध्य भारत) 
में हैं, इनमें से अनेक ऊपर से नीचे तक विविध प्रकार की प्रतिमाओं और 
अलंकरणों से सुशोभित होने के कारण अत्यन्त भव्य है । द्रविड़ शेल्ली के 
मन्दिरों में मामल्‍लपुरम्‌ ( चिंगलपट जिले में महाबलिपुरम ) कांजीवरम, 
इलौरा, तंजौर, बेलूर तथा श्रवशबेल गोला ( ज़िहसन मेसूर रियासत ) और 
श्रीरंगम्‌ ( त्रिचनापल्‍ली ) उल्लेखनीय हैं| इस काल में वास्तु तथा मूर्ति कला 
का अभिन्न संबन्ध होने से दोनों का साथ-साथ वर्णन किया जायगा । 
इस युग की मूर्ति कला की प्रधान विशेषता घटनाओं के बड़े-बड़े दृश्यों 
का सफल अंकन है | सातवाहन तथा गुप्त युगों में घटनाएं बहुत संकुचित 
शिला-फलकों पर उत्कीण की जाती थीं, अब भारतीयों ने 
पूथे मध्य काल एक ओर जहाँ मन्दिरों के लिए पहाड़ काटने शुरू किथे, वहाँ 
(६००-६०० ६०) दूसरी ओर दृश्यों के अंकन के लिए सौ फुट ऊँची विशाल 
चद्टालें चुनीं। इस समय तक उनका हाथ इतना सध चुका 
था कि उनकी छेनी ने दुर्गा-महिषासुर युद्ध, शिव का त्रिपुरदाह रावण द्वारा 
केलाश के उठाने-जेसे बड़े-बड़े दृश्यों को काफी गति अभिनय और सजीवता 
के साथ तराशा है। इस युग के तीन प्रधान मूर्ति-केन्द्र उल्लेखनीय हैं--(१) 
मामल्लपुरम (२) एलोरा (३) एलिफेण्टा । 
पललव-राजा महेन्द्र बमो ( लग० ६००-६२५ ६० ) तथा उसके पुत्र 
नरसिंह वर्मा ( लग० ६२४-६५० ईं० ) दक्षिण में कांची के सामने, इस स्थान 
पर समुद्र-तट पर एक-एक चट्टान से कटवाकर विशाल 
$ मामछपुरम्‌ मन्दिर बनवाये । इन्हें 'रथ! कहा जाता है। ये संसार की 
अदूभुत वस्तुओं में से हैं इनमें से सात रथ ( मन्दिरों ) का 
एक समूह सात पगोड़ों के नाम से विश्व-बिख्यात है। इनके नाम पाण्डवों 
के नाम पर धर्मराज रथ, भीम रथ आदि हैं। विशालकाय चट्टानों से काटे 
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ये'एकाश्मीय मन्दिर पल्‍लव, वास्तु और मू|त कला के सर्वोत्तम. उदाहरण हैं । 
यह स्मरण रखना चाहिए कि जेसे हमें उत्तर भारत में मोययुग में भारत की 
तिं 6 €ः में ५ «३ 
मूर्ति कला सबसे पहले अत्यन्त उन्नत विकसित रूप में मिलती हे, वसे ही 
दक्षिण भारत का तक्षण-शिल्प इन मन्दिरों में सबे प्रथम प्रीढ़ रूप में दिखाई 
देता है| यह कई शक्तियों के विकास का परिणाम हे, इसके आरम्भिक 
उदाहरण लकड़ी पर बने होने से नष्ट हो चुके हैं । 
मामल्लपुरम्‌ के 'रथ” द्रविड़ शैली के कई खण्डों में ऊपर उठते हुए 
मन्दिरों के प्राचीनतम उदाहरण हैं । इस पल्‍लव शेली का बाद में न केवल 
समूचे दक्षिण भारत, किन्तु बृहत्तर भारत के जावा, कम्बोडिया, अनाम आदि 
देशों में प्रचार हुआ | मामल्‍लपुरम्‌ की मूर्तियों में महिषासुर से युद्ध करती 
दुगां की प्रतिमा में बड़ी गति और सजीबता है। सबसे आश्चय-जनक 
मूर्ति भागीरथ को तपस्या का दृश्य है । यह ६८ फुट लम्बी, ४३ फुट चौड़ी 
विशाल खड़ी चट्टान पर काटी गई हे । कंकाल-मात्रावशिष्ट भागीरथ गंगा 
के भूतल पर अवतारण के लिए तप्स्या-मग्न हैं, सारा दिव्य और पाथव-- 
यहाँ तक कि जन्तु-जगत्‌ उनका साथ दे रहा हे । यह विशाल प्रभावोत्यादक 
दृश्य बहुत ही भावपूर्ण और वास्तविक है। उपयुक्त दृश्य ओर रथ पल्‍लव 
कला की उत्कृष्टता की अमर कीति-पताका है ओर दशक इन शिल्पियों के 
विस्मयावह कोशल की सराहना किये बिना नहीं रह सकता । 
निजाम राज्य में ओर गाबाद से सोलह मील पर एक पूरी-को-पुरी पह।ड़ी 
को काटकर मन्दिरों में परिवर्तित कर दिया गया है । इसमें पच्चीस तीस-हिन्दू, 
बोद्ध तथा जैन मन्दिर हैं इनमें राष्ट्र कूट राजा कृष्ण ( ७६०- 
« एल्लोरा (वेरूक) ७७४ ३०) ढ/रा बनवाया केलास मन्दिर सबसे विशाल और 
भव्य मन्दिर है। १६० फुट ऊँचे,१४२ फुट लम्बे, ६९ फुट चोड़े 
ह्वारां, करोखों, सीढ़ियों सुन्दर स्तम्भ-पंक्तियों से युक्त यह विशाल मन्दिर एक 
दही पत्थर का बना हुआ है, इसमें कहीं जोड़, चूना-मसाला या कील-कॉटा नहीं 
हे । इसे बनाने के लिए पहले पहाड़ काटकर जगह खोखली की गई, यह २४५० 
फुट गहरे और डेढ़ सी फुट चौड़े खाली स्थान से आस-पास के पहाड़ से 
पृथक्‌ हे, फिर इसके बीच में उपथुक्त मन्द्रि का निमाण करके शिल्पियों ने जो 
कृति प्रस्तुत की हे, वह मानव के घेय, अध्यवसाय और कला का उत्कृष्टतम 
उदाहरण हे । बिना किसी लगाव के दुमंजली इमारत तराश डालना बड़ा बिल- 
क्षण कार्य है, दशेक उसे देखकर दाँतां-तले उँगली दवा लेता है और इसके 
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निर्माता अज्ञात कारीगरों के आगे नत-मस्तक होता है । कैलास-मन्दिर को 
काटते हुए कारीगरों ने वयालीस पौराणिक दृश्य भी अंकित किये हैं । इनमें 
नूसिहावतार का दृश्य, शिव-पावती का विवाह, इन्द्र-इन्द्राणी की मूर्तियाँ 
रावण द्वारा केलास उत्तोलन बड़ी सुन्दर, विशाल, भावपूण ओर ओजरवी 
कृतियाँ हैं। अन्तिम दृश्य विशेष रूप से उल्लेखनीय है । रावण केलाश को 
उठा रहा है, भय-त्रस्त पावती शिव के विशाल भुज-दण्ड का अवलम्ध ले रही 
है, सखियाँ भाग रही हैं किन्तु शिव अचल हैं अपने चरणों से केलास को 
दूधाकर उसका परिश्रम विफल कर रहे हैं। 


बम्बई से छः मील दूर घारापुरी नामक टापू में दो बड़े पवतों के ऊपरी 
भाग को काटकर मन्दिर और मू्तियाँ बनाई हैं। इनका समय ८ बीं शती ३० 
है। यहाँ की प्रतिमाओं में महेश्वर की प्रकाण्ड त्रिमूति, शिव- 
३ घारापुरी तांडव तथा शिव-पावती-विवाह का दृश्य बहुत ही भव्य है । 
(एलिफेण्टी) पहली के मुख-मण्डल पर अपूब प्रशान्त गम्भीरता हे, दूसरी 
“यथा दीपो निवातस्थी”! की आदश समाधि अवस्था की 
भव्यतम अभिव्यक्ति है और तीसरी में पावेती के आत्म-समपेण का भाव 
बड़ी सफलता से दिखाया गया हे । 
आठवीं शी में ही जावा में शेलेन्द्रवंश ने बोरोबुदुर का प्रसिद्ध सत- 
मंजिला अनोखा एवं भब्य मन्दिर बनवाया, जिसे आधु।नक कला-ममंज्ञनों ने 
थर में तराशा हुआ महाकाव्य कहा है । इसकी गेलरियां में जातकों तथा बुद्ध 
की जीवनी के अनेक दृश्य बने हुए हैं। इन सबको यदि एक पंक्ति में फेल्ा 
दिया जाय तो वह तीन मील लम्बी होगी । इनमें शान्ति ओर आध्यात्मिकता 
का अनुपम सौन्दय है । दक्षिण में नटराज़ की प्रसिद्ध मूर्तियाँ इसी कला से 
बनने लगीं। 
आठवीं शती मामल्लपुरम्‌, केलाश ओर बोरोबुदुर-जसी अमर कला- 
कृतियाँ पेदा करने के कारण भारतीय कला के इतिहास की स्वर्ण शती है । 
इसके बाद कला में क्षीणता आने लगी | 


उत्तर मध्य युग में वास्तु के पाँच केन्द्र उल्लेखनीय हैं-- 

(१) खजुराहो (२) राजपूताना (३) उड़ीसा (४) चोल राज्य 
(५) कही सल्ज राज्य । 

दसवीं शती में चन्देत्न राजाओं ने छतरपुर राज्य ( बुन्देलखण्ड ) में 


भारतीय कला रेरैर 


खजुराहो का प्रसिद्ध मन्दिर-समूह बनवाया | इसके भव्यतम मन्दिर राजा घग 
( ६४०-६६६ ई० ) के दान और प्रोत्साहन का फल हैं । इनमें 
खजुराहो सबसे सुन्दर ओर प्रधान कंदनीयनाथ महादेव का विशाल 
मन्द्रि है। एक ११६ फुट ऊँचा, विशाल कुर्सी और भारी 
चबूतरे वाला यह मन्दिर अपने क्रमशः छोटे होते हुए शिखर-समूहों से बहुत 
भव्य मालूम होता है । प्रदक्तिणा पथ में सुन्दर रतम्भ-योजना है । मन्दिर का 
कोई चप्पा सुन्दर मूर्तियों तथा अलंकरणों से रहित नहीं है । उस समय हि-दू 
धम में तन्त्र की प्रधानता हो रही थी, उसके प्रभाव से यहाँ काम-शास्त्र- 
सम्बन्धी अश्लील मूर्तियाँ भी काफी संख्या में पाई जाती हैं। भारतीय मुर्ति- 
कला में #ज्ञारिकता तो भारहुत और साँची के काल से यक्षों ओर वृक्षिका ओं 
के अंकन में चली आ रही थी किन्तु अश्लीलता नहीं थी | वह इसी युग में 
शुरू हुई । 
इस युग में अति अलंकार-प्रधान शेली की पराकाष्ठा राजपूताना और 
गुजरात में मिलती है। इसका सर्वोत्तम उदाहरण आबू पवत पर देलवाड़ा 
के पास दो जैन मन्दिर हैं--पहला विमल शाह नामक वेश्य 
राजपूताना ने १०३२ ई० में तथा दूसरा तेजपाल ने १९३२ ई० में बन- 
वाया। दोनों में नीचे से ऊपर तक संगमरमर लगा हे। 
इसमें यद्यपि अलंकरण की इतनी अधिकता हे कि मन्दिर का एक चप्पा भी 
खाली नहीं छोड़ा गया तथा इन अलंकरणां में वहुत अधिक पुनरावृत्ति का 
दोष है, तथापि इनकी विलक्षण जालियाँ, पुतलियाँ, बेल-बूटे और नक्काशियाँ 
देखकर दशक दंग रह जाता है। “संगमरमर ऐसी बारीकी से तराशा गया 
हे, मानो किसी कुशल सुनार ने रेती से रेत-रेतकर आभूषण बनाये हों या 
यों कहिये कि बुनी हुईं जालियाँ ओर मालरें पथरा गई हों । छतों की सुन्द्रता 
का तो कहना ही क्‍या ? इनमें बनी हुई नृत्य की भावब-भंगी वाली पुतलियों 
ओर संगीत-मंडलियों के सिवा बीच में संगमरमर का एक भाड़ भी लटक 
रहा है, जिसकी एक-एक पत्ती में कटाव हे | यहाँ पहुँचने पर ऐसा प्रतीत होता 
है कि हम स्वप्न के अदृभुत लोक में आ गए हैं।” इनकी सुन्दरता बहु- 
विज्ञापित ताज से बहुत अधिक हे । 
इस प्रांत में मध्य युग में बने भव्य मन्द्रों में पुरी का जगन्नाथ नाम 
का मन्दिर, कोणाक का सूय मन्दिर ओर भुवनेश्वर के मन्दिर प्रधान हैं। 
को शाक का देवालय रथ के आकार का है, इसमें बड़े ब्राट पहिये हैं, इन्हें 


हे 


भारत[का:सांस्कात्तक इतिहास 
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छथाड़ा (आबू ) के जेन मन्दिर ( १०३१ ई० ) की संगमरमर की कारीगरी फी छत 
क्‍ कक [ ज० वि० के सोजन्थ से ] 





प्रशापारमिता ($शेवी श० [ज० बि० के सोजन्य से 


भारतीय कला ररै५ 


बड़े जानदार घोड़े खींच रहे हैं। इन सबकी इनकी विशालता और अलंकरण- 
बहुलता ने बहुत भव्य एवं मनोरम बना दिया है। मन्दिरों 
उड़ीसा. का कोई कोना या चप्पा खाली नहीं छोड़ा गया। “इनमें 
नायिका-भेद ओर नाग-कन्याओं की बड़ी सुभग मूर्तियाँ बनी 
हैं, ज्ञिनके भोले मुख पर से आँख हटाये नहीं हटती । पत्र लिखती हुई नारी 
को मूर्ति की भाव-भंगी बड़ी मनोरम है। कई मूर्तियों में मातृ-ममता की बड़ी 
सुन्दर अभिव्यक्ति हुई है । माता अपने शिशु का लाडू करने में मानो अपने 
हृदय को निकालकर धर देती हुई अज्लित की गई हे | यहाँ भी अश्लील 
मूर्तियों की भरमार है । 
दक्षिण भारत में पल्‍लवों के बाद चोलों ने दसवीं शती में द्रत्रिड़ शैली 
को विकसित करके परिपूणता तक पहुँचाया । इस शेली का एक सवश्रेष्ठ 
उदाहरण राजराज महान्‌ द्वारा तंजोर में बनवाया हुआ 
चोल कला. महान शेव मन्दिर है। इसका विमान या शिखर १४ मंजिला 
ओर १६० फीट ऊँचा है, इसके ऊपर एक ही प्रस्तर-खण्ड 
का भीमकाय गुम्बद हे, कहा जाता हे कि इसे मन्दिर तक लुढ़काकर लाने के 
लिए ४ मील लम्बी सड़क विशेष रूप से बनाई गई थी । यह विशाल्षक्नाय 
देवालय ऊपर से नीचे तक मूतियों ओर अलंकरणों से सुशोभित हे । चोल 
कला की प्रधान विशेषता बृदत्वयुक्त भव्यता है। भीमकाय मन्दिरों को 
अ्रत्यधिक परिश्रम से अत्यन्त सूक्ष्म तक्षण से अलंकृत किया गया हे। इस 
विषय में फगु सन ने ठीक ही लिखा हे कि चोल कलाकार अपनी वास्तु का 
प्रारम्भ दानवों की-सी विशाल कल्पना से करते थे ओर डसकी पूर्ति जोहरियों 
की भाँति करते थे । चोल कला की परवर्ती युगों में एक बड़ी देन गोपुरम्‌ 
के मन्दिर का विशाल प्रवेश-द्वार था । धीरे-धीरे इनका आकार ओर संख्या 
बढ़ने लगी और ये मन्दिर के गर्भगृह फे शिखर से भी ऊँचे उठने लगे । कुम्भ- 
कोणम के गोपुरम्‌ ने प्रधान मंदिर को बिल्कुल दबा दिया है। गोपुरम्‌ के अतिरिक्त 
इनकी दूसरी विशेषता स्वम्भ पंक्तियों वाले विशाल मण्डपों या हॉंलों की थी । 
मध्य युग के बाद बने मदुरा, श्रीरंगम ओर रामेश्वरम्‌ आदि मन्दिरों 
में इन विशेषताओं का पूणे विकास हुआ; उदाहरणा।र्थ मदुरा के एक 
मन्दिर का मण्डप ६८५ खम्भों का हे और सब खम्भों ४>अद्भुत 
नक्काशी हे । 
११११ ई० से मैसूर में दोयशक्ञ यादर्वों का एक वंश प्रबल हुआ। 


क्‍ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 
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रतो हुई माँ (भुवनेश्वर उड़ीसा, ३१ वीं श० डै० 
को ...._ [भा० पु० वि० के सो जन्य 


रेरेट भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


१२ वीं १३ वीं शती में इन्होंने एक नये प्रकार का वास्तु-कला का विकास 
किया । सम्भवतः इन्होंने अपने से पहले शासक गंगों की 
होयशल कला कला-परम्परा को आगे बढ़ाया । गंगों के शासन में ६८३ ३० 
में एक मन्त्री चामुण्डराय ने श्रवण बेल गोला की पहाड़ी 
पर अत्यन्त कठोर काले पत्थर के एक ही खण्ड से बनी ५४६ फीट ऊँची 
( ६ फुट के आदमी से ६३ गुना ) गोमत की प्रतिमा स्थापित की । निर्मोण- 
फ्रोशल की कठिनता और कल्पना की विशालता की दृष्टि से दुनिया की अन्य 
कोई मूर्ति इसके आगे नहीं टिक सकती । 
होयशल राजाओं ने भी अपने वास्तु में इन्हीं विशेषताओं को बनाये 
रखा । इनके मन्दिर वर्गाकार नहीं, किन्तु तारकाकृति या बहुकोपीय हैं । 
इनकी दूसरी विशेषता ऊँची कुसियाँ या आधार हैं। इनसे शिल्पियों को 
मूर्तियाँ बनाने के लिए काफी जगह मिल गई हे और इन्होंने इसका पूरा 
उपयोग किया है । शिखर पिरामिडाकार होते हुए भी काफी नीचा है। इस 
वास्तु शेली का सर्वोत्तम उदाहरण हालेबिद या दोरसमुद्र का होयशलेश्वर का 
विख्यात मन्दिर है। यह पाँच-छः फीट ऊँचे चबूतरे पर बना है, चबूतरा 
बड़े-बड़े शिला-फलकों से पाटा गया है । इन पर ऊपर से नीचे तक ११ 
अलंकरण-पट्रिकाएं हैं, ये ७०० फीट लम्बी हैं और समूचे मन्दिर को घेरे हुए 
हैं। इनमें हाथियों, शेरों, घुड़सवारों, दिव्य पशु-पक्तियों की मूर्तियाँ उत्कीण 
। 
उदाहरणार्थ सबसे निचली अलंकरण-पट्टिका में दो हजार हाथियों का 
महावतों और भूलों के साथ सफल एवं सुन्दर अंकन है | इनमें कोई भी दो 
हाथी एक दूसरे से नहीं मिलते | इस मन्दिर के सम्बन्ध में स्मिथ की यह 
उक्ति यथाथ है कि यह देवालय घेयंशील मानव जाति के श्रम का अत्यन्त 
आश्वयजनक नमूना है । इसकी सुन्दर कारोगरी के काम को देखते-देखते 
आँखें तृप्त नहीं होतीं | मैकडानल का मत है कि समस्त संसार में शायद दूसरा 
कोई मन्दिर ऐसा न होगा जिसके बाहरी भाग में इस प्रकार का अद्भुत खुदाई 
का काम किया गया हो। १३११ ई० में मुस्लिम आक्रमण के कारण यह 
मन्दिर अधूरा रह गया। 
इस युग में स्वदेश ही नहीं, विदेशों में भी बड़े भव्य हिन्दू-मन्दिरों 
का निर्माण हुआ । कम्ब्रोडिया में अंकोरवत्‌ और अकोरथोम के 
विशाल एवं भव्य मन्दिर बने । पहला मन्दिर वगाकार है ओर इसका 
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प्रत्येक पाश्व १ मील लम्बा है । इसकी शेली भारतीय मन्दिरों से बिलकुल 
भिन्‍न है। इसमें क्रमशः एक दूसरे से ऊचे उठते हुए और 
बृद्त्तर भारत का वास्तु छोटे होते हुए अनेक खण्ड होते हैं। प्रत्येक खण्ड भक्त 
को ऐहिक जगत की क्षुद्रता से ऊंचा उठाता हुआ उच्च 
आध्यात्मिकता की ओर आता है। कम्ब॒ज मन्दिरों की यह उदात्त भव्यता 
द्रविड़ मन्दिरों के विशाल मण्डपों ओर उत्तज़ विमानों तथा गोपुरी में नहीं 
मिलती । इन मन्दिरों की गैलरियों में पुराणों के दृश्य अंकित हैं। नरीं शती 
में जावा के एक राजा दक्ष ने प्रांवनन में शिव-च्षेत्र स्थापित करके ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश के मन्दिर बनवाये । इनमें राम और कृष्ण की लीलाए' उत्कीण है। 
भारत में इन विषयों की ऐसी सुन्दर मूर्तियों नहीं बनीं । प्रांवनन में शिव को 
देवता ओर ऋषि वेश में दो प्रकार की आकृतियाँ मिलती हैं । पहली के 
मुख-मण्डल पर समाधिमग्नता, गांभीय और असीम शांति का भाव अलंकृत 
है, दूसरी में उनका जटाजूट और दाढ़ी बड़ी सुन्दरता से बनी हुई हे । १३ वीं 
शती के जावा की सर्वोत्तम मूर्ति बौद्ध प्रज्ञा पारमिता की हे। यह राजा अमुब 
भूमि (१२२०--१२२७ ) के काल की हे | इसके मुख मण्डल की सुकुमारता, 
सरलता, शांति-प्रसन्‍नता, श्री ओर लालित्य वस्तुतः अद्भुत हे । 
इस युग की मूर्ति कला की कुछ विशेषताए' निम्न हैं । शने:शनेः 
धार्मिक प्रभाव प्रबल होने लगता है, सौन्दय्य-बुद्धि गौण हो जाती है गुप्त 
युग तक दोनों प्रवृत्तियों में जो सामंजस्य था, बह लुप्त हो 
मध्य युग की जाता है । धार्मिक भावों की अभिव्यक्ति के लिए भीषण 
मूर्ति कला. तथा कुरूप मूर्तियाँ भी बनती हैं | देवताओं की सामथ्य 
प्रदर्शित करने के लिए उनके बहुसंख्यक हाथों में अनेक 
प्रकार के हथियार पकड़ाये जाते हैं, इनका निर्माण शिल्प-शास्त्र की रूढ़ियों फे 
अनुसार होने लगता है । मूर्ति-शिल्प में नवीनत और मौलिकता बिलकुल 
समाप्त हो जाती हे । 
इस हास के होते हुए भी वास्तु-वेभव की दृष्टि से यह काल अविस्म- 
रणीय हे | मामल्लपुरम्‌, केलास, वोरोबुदुर, अंगकोरवत्‌ , तश्नौर ओर हालेबिद 
हमारी संस्कृति के अमर स्मारक हैं। जातियों की महत्ता का एक मानद्ण्ड 
कला-कृतियाँ भी हैं। इस दृष्टि से प्राचीन भारत का विश्व में बहुत ऊँचा 
स्थान था । हमारे पूवजों ने अविचल श्रद्धा और अनथक परिश्रम से जिन 
कृतियों की रचना की, उनमें न केवल शिल्प-चातुये था; किन्तु, लालित्य सुरुचि 
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ओर सुसंस्कारिता भी थी जो उच्च संस्कृति के प्रधान चिह्न हैं। प्राचीन भार- 
तीय कला भारतीय आदर्शो का सच्चा प्रतिबिम्ब है | उससे यह ज्ञात होता हे 
कि सब प्रकार का ऐश्वय उपभोग करते हुए भी भारत में भोतिकता ओर 
ऐतिहासिकता के प्रति ही अनुराग न था; किस्तु पारलोकिकता और आध्या- 
त्मिकता की भी तीत्र आकांज्ञा थी। उसके सर्वोत्तम युग में इन दोनों का 
सुन्दर सामंजस्य था । कलाकार उच्चतम अशध्यात्मिक भावों की अ्रभिव्यक्ति 
के लिए विभिन्न कलाओं को सफलता पुबक अपना माध्यम बना रहे थे । 
आठवीं शती के बाद अजन्ता-जैसे बृहत्‌ आकार के भिन्तिर्नचत्र भारत 
में लोकप्रिय नहीं रहे, लघुचित्नों की अभिरुचि बढ़ो। ये चित्र ग्रन्थों को 
अलंकृत एवं चित्रित करने के लिए बनाये जाते थे। इनकी 
प्रध्ययुगीन चित्र कला दो शेलियाँ उल्लेखनीय हैं । (१) बंगाल की पाल शेली (६-१२ 
वीं शती ई०) (२)श्रपम्र श शेली (१९००-१६०० ३०) । पहली 
का विषय बौद्ध है और विशेषताएं हें--वक्र रेश्लाएं ओर सरल रचना । यह्‌ 
महायान बौद्ध घम के भक्ति-भाव से ओत-प्रोत है । प्रज्ञापारमिता की अनेक 
ताम्रपत्र पर लिखी पोधियाँ इस शेली से चित्रित हैं । अपश्र'श शेली पाँच सौ 
बरस तक चलती रही, इसके आरम्भिक नमूने ताम्रपत्र की पोथियों पर तथा 
पिछले कागज पर बने है, सुन्दरतम उदाहरण उस संक्रमण काल (१३५०- 
१४४० ई०) के हैं जब कागज ताम्रपत्र का स्थान ले रहा था। इसकी 
विशेषताएं कोयाकार चेहरा, नुकीली नाक, चेहरे की रेखा से आगे बढ़ी आँख 
ओर अलंकार-प्रधानता हे। शुरू में साधारण रंग बरते जाते थे, १५ वीं शती 
से नीले और सुनहरी रंग का खूब प्रयोग होने लगा। इनका विषय प्रारम्भ में 
जैन धर्म-प्रन्थ थे, वाद में “गीत गोविन्द', 'भागवत?, 'बालगोपालस्तुति'-जैसे 
बेष्णव ग्रन्थों में लौकिक प्रेम का चित्रण होने लगा। वस्त्र पर बने वसन्त- 
विलास (१४५१ ३०) वसन्त का वेभव बड़ी सुन्दरता से चित्रित है । यह शेली 
प्रेम भाव के सजीब अंकन में बहुत सफल हुई हे। इसके अधिकांश उदाहरण 
गुजरात से मिले हैं, अतः इसे गुजराती शेली भी कहा जाता है। 
इस शैली का उद्धव अपश्र श शैली से गुजरात एवं मेवाड़ में १४५ वीं 
शती में हुआ। इनका प्रधान विषय कृष्ण और राघा अथांत्‌ नर-नारी के 
शाश्वत प्रेम का अनन्त रूपों में चित्रणहै, इसमें लोक-जीवन 
राजस्थानी की कला तथा नारी के आदर्श सौन्दर्य का बहुत सुन्दर 
अंकन हुआ दे। राजस्थानी चित्रकार अपनी तूलिका से कृष्ण-लीला, शब्बार, 


२४२ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


नायिका-भेद, रामायण, महाभारत के तथा हम्मीर हठ, नल दम यन्‍्ती, 
बारहमासा, शवीह तथा रागमाला के दृश्य अंकित करते रहे । रागमाला में 
विभिन्न रागों को चित्रों द्वारा मनोरम मूत्ते रूप दिया जाता था जेसे बिलावल 
में नायिका दपण में अपने रूप के देखने से उत्पन्न प्रेम पीड़ा 
से व्यधित दिखाई जाती थी, मालकोंस में प्रेमी प्रणय-क्रीड़ा में रत होते थे । 
भेरवी में अविवाहित नायिका पावती की भाँति अपने मनचाहे पति की 
उपासना में लव॒लीन होती थी । 
मुगल सम्राटों के समय चित्र-कला को बहुत प्रोत्साहन मिला, हुमायू 
ने इरान से मीर सेयद अली ओर ख्याज़ा अब्दुस्समद शीराज़ी को 
बुलाया था, अकबर ने अपने दरबार में सारे भारत के 
मुगल शेली सेकड़ों चित्रकार एकत्र कश्के इनसे फारसी ओर संस्कृत के 
विविध ग्रन्थों हम्ज़ानामा?, बावरनासा', 'अकबरनामा” और 
महाभारत? (रज्मनामा) को चित्रित करवाया। पहला प्रणय-कथाओं का ग्रन्थ 
था जो अकबर को बहुत प्रिय था। इसके लिए बस्त्र पर १३७५ ग्रन्थ बनाये 
गए। महाभारत के १६६ चित्र बनाये गए जो अभी तक सोभाग्यवश जयपुर 
के पोथीखाने में सुरक्षित हैं । अकबर की कला सब देशों से अच्छे अंश 
लेकर उन्हें अपना भारतीय रूप देने वाली थी, प्रारम्भ में इरानी प्रभाव 
अधिक होने पर भी बाद में वह अपना बना लिया गया। यह कल्ञा प्रधानतः 
प्रन्थ-चित्रों, दरबार ओर राजमहल से सम्बन्ध रखने वाली घटनाओं तथा 
व्यक्तियों का चित्रण करने वाली है। राजस्थानी शेली से न केवल इसका 
विषय-भेद है किन्तु इसके चेहरों में विशिष्ठता ओर व्यक्तित्व अधिक है । 
जहाँगीर से भी इस कला को बहुत उत्तेजन मिला, उसके समय उस्ताद 
मन्सूर ने पशु-पत्षियों के बहुत सुन्दर चित्र बनाये। औरंगजेब के समय में 
राज-संरक्षण न मिलने से यह कला मुरभाने लगी । मुगल शेल्ी की एक 
दण्डवती शाखा बीजापुर तथा गोलकुण्डा के शाही दरवारों में फली-फूली । 
मुगल साम्राज्य का विघटन होने पर बादशाही चित्रकार नये आश्रय- 
दाताओं की खोज में राबवी से पूष की कांगड़ा दून की रियासतो--चम्बा, 
नूरपुर काँगड़ा, सुकेत मंडी आदि राज्यों में पहुँचे ओर 
पद्दाढ़ी शैली इनसे पहाड़ी-रोली का विकास हुआ । काँगड़ा के राजा 
संसारचन्द्र ( ११७४-१८०३ इ० ) का समय पहाड़ी 
कल्ला का स्वर युग दे | इसकी दो कन्याएं गद़वाल-नरेश से ब्याहदी 
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गई और यह कला गढ़वाल में भी पहुँची । पहाड़ी चित्रों की विशेषता 
वास्तविकता ओर भावना का सम्सिश्रण है । रामायण, 'महाभारत', 
तथा भागवत” आदि समस्त पौराशिक साहित्य, केशव, मतिराम, बिहारी आदि 
कवियों'की रचनाएं इनका प्रधान विषय हैं । “अजन्ता युग के बाद पहाड़ी शैली 
में ही भारतीय कला एक ऐसी ऊंचान तक जड़ी हे जहाँ तक पहुँचना खिलवाड़ 
नहीं, ।!? 
अन्य कलाएं 
कॉस्य की सुन्दर मूर्तियाँ ढालने की कला भारत में मोहेब्जोदड़ो युग 
से ही चली आ रही है | नतकी की मूर्ति इसका सुन्दर प्रमाण दे। पहली दूसरी 
श० ई० की कुछ छोटी मूर्तियाँ तक्षशिला से मिली हैं। 
कॉस्य-प्रतिमाए' गुप्त युग में इस कला में काफी उन्नति हुईं, कारीगर बड़े 
आकार की प्रतिमाएँ सफलतापूव क बनाने लगे, इनमें भागलपुर 
से पाई गई आदमकद बुद्ध-मूर्ति ओर मीरपुर खास (सिन्ध ) से मिली 
ब्रह्मा की सुन्दर मूर्ति उल्लेखनीय है । कॉस्य-प्रतिमाओं का स्वण युग दक्षिण- 
भारत में चोलों का शासन काल ( १०-१३वीं श० ई० ) था । इस समय यहाँ 
नटराज शिव की भव्य प्रतिमाएं बनने लगीं | इनमें प्रलय के ताण्डव ब्वत्य 
की भाव भंगी में शिव की बहुत सुन्दर अभिव्यक्ति की गई हे। 
१८वीं शती तक लगभग २००० बंप तक विश्व में भारत के बने 
कपड़ों की ख्याति ओर माँग बनी रही । पहले यह बताया जा चुका है कि भारतीय 
मलमल, जिसे रोमन बुनी हन” कहते थे, रोम की स्त्रियों 
वस्त्र. द्वारा बहुत पसन्द की जाती थी । १० वीं शती में अरब के 
व्यापारी गुजरात में बने भारतीय वस्त्रों को मिस्र तक पहुँचा 
रहे थे और यहाँ की पटोला साड़ियाँ जावा, सुमात्रा तक भेजी जा रही थीं। 
मुस्लिम बादशाहों द्वारा प्रोत्साहन पाकर बस्त्र-कला की बड़ी उन्नति हुई । इस 
काल में ढाका के कलाकारों द्वारा तेयार की जाने वाली मलमल विशेष रूप 
से उल्लेखनीय है। मुगल बादशाहों के लिए तेयार होने वाली मलमल खास 
का २० गज का पूरा थान तैयार करके बाँस की खोखली नली में बन्द करके 
झौर इसका जलूस निकालकर बादशाह को भेजा जाता था। इसे आबे खाँ 
( बहता पानी ), बाफ्त हवा ( चुनी हवा ), शबनस ( ओस ) के कवितामय 
नाम दिये जाते थे। मलमल को बारीकी ओर पारद्शकता के सम्बन्ध में यह 
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प्रसिद्ध ही है कि एक वार औरंगज़ेव ने अपनी पुत्री को डाँटा कि तू नंगी क्‍यों 
खड़ी है, तुमे लाज नहीं आती ? बेटी वोली--“अब्वा जान, आप नाहक 
बिगड़ते हैं । मेंने तो कपड़े की सात तहें करके उसे लपेटा हुआ है, फिर भी 
अंग भकलकता हे तो भेरा क्या कसुर ९” 
गुजरात में विवाह के समय पहनी जाने वाली पटोला साड़ी बुनाई 
का एक अद्भुत चमत्कार है जो इस युग में कुशल कारीगरों ने तैयार की थी । 
इसमें साड़ी पर बनाये जाने वाले डिज़ाइन को पहले ही 
पटोल्ा. ध्यान में रखकर ताने-बाने के धूत को विभिन्न रंगों में रँंगा 
जाता है ओर बुनाई के समय वे सारे डिजाइन कपड़े के दोनों 
ओर आ जाते हैं । 
किमखाब का शब्दाथ है-बुना हुआ फूल ( किम ८ फूल, खाबर- 
बुनना ) इसमें बुनाई में विभिन्न रंगों द्वारा अनेक प्रकार के डिज़ाइन बनाये 
जाते हैं, इसका पटोला से यह अन्तर है कि उसमें दोनों 
फिमसाब ओर एक ही डिज़ाइन आता है ओर इसमें ऐसा नहीं होता। 
इसमें सोने-चाँदी के तार ( जरी ) का भी उपयोग होता हे, 
इसमें शुद्ध सामग्री का प्रयोग किया जाता था अतः यह धोया जाने पर भी 
वर्षों तक खराब नहीं होता था | मध्य युग में किमखाब का सबसे प्रसिद्ध केन्द्र 
बनारस था, इसके अतिरिक्त मुशिदाबाद, चन्देरी, अहमदाबाद, ओरंगाबाद, 
सूरत, तंजोर में यह काम होता था । 
इसके अतिरिक्त मध्य युग में बस्त्रों की रँगाई, छींट, कढ़ाई की कला 
भो बहुत उन्नत हुई थो । कश्मीर के शाल विश्व-विख्यात थे । 


पन्‍्द्रहवाँ अध्याय 
प्राचीन शिक्षा-पद्धति 


भारत में शिक्षा वेदिक युग से मनुष्य के सवागीण विकास, राष्ट्रीय 
संस्कृति के संरक्षण तथा जातीय उत्थान के लिए आवश्यक समभी जाती 
रही है। अथववेद में त्रह्मचयय की महिमा के गीत गाये गए हैं। प्राचीन शास्त्र- 
कारों ने इस प्रकार की अनेक उपयोगी व्यवस्थाएं दी थीं, जिनसे राज्य द्वारा 
अनिवाय शिक्षा का प्रतन्ध न होने पर भी इसका वहुत अधिक प्रसार हुआ। 
प्राचीन ऋषियों ने मानव जीवन जिन चार आश्रमों में बाँटा था, उनमें पहला 
ब्रह्मचय आश्रम विद्याभ्यास के ज्ञिण था । उपनयन-संस्कार सब द्विजों के लिए 
आवश्यक था, निश्चित अवधि तक इसके न करने अथात्‌ विद्याभ्यास में 
शिथिलता दिखाने से उच्च वण ब्रात्य या जाति-च्युत समझे जाते थे । शिक्षा 
के महत्त्व को सबके चित्त पर भली-भाँति अंकित करने के लिए ही स्नातक 
को पुराने जमाने में राजा से अधिक प्रतिष्ठा दी गई थी। प्रत्येक व्यक्ति का 
यह कतेंव्य समभा जाता था कि वह न केवल पुत्र को जुन्म देकर पितृ-ऋण 
से मुक्त हो, किन्तु अतिरिक्त ऋषि-ऋण को भी उतारे । हिन्दू शास्त्रकारों ने 
ज्ञान का प्रसार करने वाले ब्राह्मणों को न केवल नाना प्रकार के दानों का 
अधिकारी बताया किन्तु उन्हें करों से भी मुक्त कर दिया । राजाओं ने अपने 
उदार दानों से नालंदा, विक्रमशित्ञा, उदन्तपुरी प्रश्नति शिक्षणात्रयों के 
विकास में पूरी सहायता दी, यही कारण था कि प्राचीन काल में जितनी 
साक्षरता भारत में थी, उतनी उस समय किसी दूसरे देश सें नहीं थी। राजा 
अश्वपति और दशरथ का यह दावा था कि उनके राज्य में कोई अशिक्षित 
नहीं है । प्राचीन शिक्षा-पद्धति से भारत ने न केवल सेकड़ों वर्षों तक मौखिक 
परम्परा द्वारा विशाल बेदिक वडममय को सुरक्षित रखा; किन्तु प्रत्येक युग में 
दशन, न्याय, गणित, ज्योतिष, वेद्यक, रसांयन आटि शास्त्रों में ऐसे मोलिक 
विचारक विद्वान उत्पन्न किये, जिनसे भारत का मस्तक आज भी ऊँचा हे । 
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प्राचीन काल में ऋषियों ने त्रह्म तय और उपनयन-संस्कार की व्यवस्था 
द्वारा समूचे समाज को शिक्षित करने का सराहनीय उद्योग किया था। अथवे- 
वेद से ज्ञात होता है कि उस समय तक ब्रह्मचय की पद्धति 
ब्रह्मचय-आश्रम प्रचलित हो चुक्री थी । ब्रह्मचय का शब्दा्थ है-वेद का 
ओर उपनयन- अध्ययन । उस समय सरल एवं तपोमय जीवन बिताते हुए 
संस्कार आये बेद का स्वाध्याय करते थे । यह समझा जाता था कि 
ब्रह्मचय का पालन स्त्री-पुरुष दोनों के लिए आवश्यक है। 
ब्रह्मचय के तप से ही राजा राष्ट्र की रक्षा करता है, त्रह्मचयें से ही कन्या युवा 
पति को प्राप्त करती हे इसी के तप से देवताओं ने अम्रतत्व तथा इन्द्र ने 
उच्च पद प्राप्त किया था । अथव ११ । ४--१६)। ये सब उक्तियाँ त्रह्मचय 
का गौरव सूचित करती हैं । 
ब्रद्मययय अश्रम का प्रारम्भ उपनयन-संस्कार से होता था । उपनयन 
का अर्थ है--समीप जाना । इस संस्कार द्वारा बालक गुरु के समीप जाकर, 
विद्याभ्यास के लिए उसका शिष्य बनता था । उपनयन चिर काल तक ब्रह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य के लिए अनिवाये नहीं था, किन्तु वेदिक साहित्य के अध्ययन 
ओर संरक्षण के लिए इसे आवश्यक बना दिया गया। ब्राह्मणों, उपनिषदों 
और सूत्र-प्रन्‍्थों के निमाण के बाद धार्मिक साहित्य इतना विशाल हो गया 
कि उसकी रक्ता के लिए समूचे समाज का सहयोग आवश्यक प्रतीत हुआ, 
अतएव उपनयन-संस्कार को तीनों वर्णों के लिए आवश्यक बना दिया गया । 
इसके न करने पर व्यक्ति समाज से पतित एवं बहिष्कृत समझा जाता था 
( मनु २३६ )। आज शिक्षा राज्य द्वारा अनिवाय बनाई जाती हे, उस समय 
धर्म ने इसे आवश्यक बनाया । इसका एक शुभ परिणाम यह हुआ कि आये 
जाति के सब सदस्य थोड़ा-बहुत वेदिक ज्ञान अवश्य प्राप्त करते थे, किन्तु 
८०० ई० पू० के बाद वेदिक ज्ञान इतना जटिल हो चुका था कि उसमें 
यत्किचित्‌ प्रवेश के लिए भी प्रारम्मिक शिक्षा अनिवाय थी। अतः यह माना 
जा सकता है कि उपनयन आवश्यक हो जाने के बाद आये जाति में साक्ष- 
रता बहुत बढ़ी होगी । उस समय संभवतः सी फी सदी तक व्यक्ति साक्षर 
होंगे किसी भी अन्य प्राचीन जाति ने शिक्षा के क्षेत्र में इतनी प्रगति नहीं की । 
पश्चिमी सभ्यता के मूल स्रोत यूनान में यह अवस्था थी कि एथेन्स में दस 
फी सदी और स्पाटा में ४ प्रतिशतक व्यक्ति ही शिक्षा पाते थे | यह बढ़े दुःख 
की बात हे कि परवर्ती शास्त्रकारों ने ४००-६०० ई० के बाद यह सिद्धान्त 
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चलाया कि कलियुग में कोई क्षत्रिय और वेश्य वण नहीं होते, इससे इन 
वर्णों का उपनयन बन्द हो गया ओर साक्षरता बहुत कम हो गई । 
उपनयन संस्कार के बाद ब्रह्मचारी गुरु से विद्याध्ययन करता था । 
विद्याध्ययन-काल में ब्रह्मचारी को अनेक आवश्यक नियमों का पालन करना 
पड़ता था। प्राचीन शिक्षा-पद्धति का आदश सादा जीवन 
बह्माचय के नियम उच्च विचार था, अतः सभी नियम इसी को ध्यान 
में रखकर बनाये गए थे | उनका भोजन सादा होता था, 
मांस-मदिरा का सेवन व्जित था, पोशाक में भी सादगी थी, जूते ओर खाद 
का उपयोग वजित था । किन्तु शास्त्रकारों का यह आशय कदापि नहीं था कि 
स्वास्थ्य को हानि पहुँचाते हुए इन ब्रतों का पालन किया जाय । जातक- 
साहित्य में ऐसे उदाहरणों की कमी नहीं है, जिनमें ब्रह्मचगारी बनारस और 
तक्षशिला की भीषण गर्मी में जूते और छाते का प्रयोग करते हैं.। ब्रह्मचर्या- 
वस्था शारीरिक विकास ओर वृद्धि का काल था, इसलिए शास्त्रकारों ने यह 
व्यवस्था की थी कि ब्रह्मचारी तपस्या से अपने जीवन को कृश न बनाये, किन्तु 
जितना खा सकता हो, खाय । ब्रह्मचय के नियमों में संयम और सदाचार के 
पहलू पर बहुत बल दिया जाता था । इसी का परिणाम यह हुआ कि ब्रह्मचये 
शब्द अपने वास्तविक अथ वेदाष्ययन की अपेक्षा संयत जीवन को सूचित 
करने लगा | ऋषियों का यह मत था कि आमोद-प्रमोद से विद्याभ्यास में 
बाधा पड़ती हे । 
कई स्मृतियों में यह व्यवस्था मिलती हे कि ब्रह्मचारी प्रतिदिन अपने 
लिए गाँव से भिज्ञा माँगकर लाय | अथमबे वेद में भिज्ञा चरण (११४६ ) 
का रपष्ट उल्लेख है। किन्तु यह शास्त्रकारों का आदश ही 
भिन्षा-वृत्ति प्रतीत होता है, वास्तविक स्थिति ऐसी नहीं थी। ततक्षशिला 
फे ब्रह्मचारी अपने गुरुओं के घरों में बड़ी आयु के पुत्रों 
के समान रहते थे | नालन्दा, वलभी, तक्षशिला-जेसे बड़े विश्वविद्यालयों में, 
जहाँ हज़ारों विद्यार्थी पढ़ते थे, भिज्षा-वृत्ति संभव ही नहीं थी । इन सब स्थानों 
पर संभवत: बड़े भण्डारों में खाने का प्रबन्ध होता था। नालन्दा की खुदाई 
में कुछ बड़ी भट्टियाँ मिली हैं। युआँग-च्वाँग ने लिखा है कि भारतीय 
विद्वानों के गम्भीर पाण्डित्य का एक कारण यह भी दे कि उन्हें भोजन, वस्त्र 
तथा दवाई की चिन्ता नहीं करनी पड़ती । दक्षिण के कुछ पुराने अभिलेखों 
में इस बात का स्पष्ट रूप से उल्लेख हे कि यहाँ विद्यालयों में लोगों के दिये 
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दान से छात्रों के भोजन की व्यवस्था की जाती थी । ऐसा प्रतीत होता है कि 
भि्षा केवल अत्यन्त निधन छात्र ही माँगा करते थे। भिक्षा के नियम का 
उहश्य ब्रह्मचारी को नम्र बनाना तथा इसका ज्ञान कराना था कि वह 
समाज की सद्दायता ओर सहानुभूति से ज्ञान प्राप्त कर रहा है, उसे उसके 
प्रति अपने कतंव्य में जागरूक रहना चाहिए । भिक्षा के नियम का एक बड़ा 
लाभ यह था कि इससे निधन और धनी दोनों शिक्षा प्राप्त कर सकते थे। 
भिनज्ञा की व्यवस्था समाज को भी इस कतंव्य का बोध कराती थी कि नई 
पीढ़ी की शिक्षा के लिए उसे यत्न करना चाहेए। ब्रह्मचारी प्राचीन संस्कृति 
का संरक्षक तथा उसे आगे बढ़ाने वाला था, इससे समाज को लाभ था, अतः 
हिन्दू शास्त्रकारों ने त्रद्मचारी को भिज्षा देना सब ग्ृहस्थों का आवश्यक 
कतैव्य निर्धारित किया था ओर त्रह्मचारी पर भी यह बन्धन लगाया था कि 
वह अपनी आवश्यकता से अधिक भिक्षा नहीं लेगा, यदि वह ऐसा करता हे 
तो चोरी का महापाप करता हे । 
ब्रह्मचारी शिक्षा-काल में प्राय: गुरु के पास रहते थे, इसीलिए उन्हें 
अन्तेबासी कहा जाता था । शिक्षा समाप्त करने पर जब वे लौटते थे वो 
उनका 'समावतेन! होता था । गुरु के घर में विद्यार्थियों 
गुरुकुल -पढ्ति को भेजना कई कारणों से श्रेयस्कर समभा जाता था । गुरु की 
वेयक्तिक देख-रेख में शिक्षा अच्छी होती थी, बनाएस के 
राजा यह सममते थे कि इससे राजपुत्रों का अहंकार भंग होता है, वे आत्म- 
निभर रहते हैं। दुनिया का अच्छा ज्ञान प्राप्त करते हैं। गुरुकुलों में प्राय: 
विद्यार्थी प्रारम्भिक शिक्षा के बाद उच्च शिक्षा के लिए ही भेजे जाते थे। 
तक्षशिला में जाने वाले विद्यार्थियों को आयु कई जातकों में स्पष्ट रूप से १६ 
बे बताई गई हे । 
प्राचोन गुरुकुलों के सम्बन्ध में यह लोक-प्रचलित धारणा सवाश में 
सत्य नहीं प्रतीत होती हि वे शहरों से दूर जंगलों में होते थे । इसमें कोई 
संदेह नहीं कि वाल्मीकि, कण्व, सांदीपनी आदि मुनियों के आश्रम बनों में 
थे। किन्तु ऐसे तपोवनों की संख्या बहुत कम थी । अधिकांश गुरुकुल और 
शिक्षा-केन्द्र शहरों और गाँवों में ही थे। तन्ञशिल्षा के गुरु ओर छात्र 
गान्धार की राजधानी में ही रहते थे । स्मृतियां में यह कहा गया हे कि जब 
गाँव में मृत्यु हो या चोर आया हो तो अनध्याय हो । यदि गुरुकुल जंगलों में 
हो तो गाँव # उपद्रवों के कारण अध्ययन बन्द करने की कोई आवश्यकता 
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नहीं थी । 
प्राचीन शिक्षा-पद्धति की एक बड़ी विशेषता गुरु और शिष्य का 
सुमधुर पारिवारिक सम्बन्ध था | शिष्य गुरु के धर पर जाकर उसके परिवार 
का सदस्य बनकर रहता था । गुरू अपने पुत्र की तरह उसका 
गुरु ओर शिष्य पालन करता था | भगवान बुद्ध ने कहा था--गुरु को 
के सम्बन्ध चाहिए कि वह शिष्य को पुत्र समभे ओर शिष्य को उचित 
है कि वह गुरु को पिता माने। प्राय: गुरुओं के पास १०-१४ 
शिष्य होते थे और वे न केबल इनके अध्ययन, किन्तु खान-पान ओर 
चिकित्सा की भी पूरी चिन्ता करते थे । भगवान बुद्ध ने उपाध्याय के लिए यह 
नियम बनवाया था कि वे अपने शिष्यों की देख-भाल, उनके वस्त्रों का तथा 
भिज्ञा-पात्र आदि का ध्यान रखें । सातवीं शती में भारत आने वाले चीनी 
यात्री इत्सिंग के विवरण से यह ज्ञात होता है कि वे इस नियम का पूरा 
पालन करते थे। जब शिष्य वीमार पड़ते थे, तो गुरु उनकी परिचयां भी 
किया करते थे । 
इसके साथ ही, शिष्यों का प्रधान कतंव्य शुरु की देवता की तरह 
प्रतिष्ठा ओर आराधना करना था । गीता के अनुसार गुरु के प्रति नम्रता 
ओर सेवा से ज्ञान प्राप्त होता हे । यह कहा जादा था कि शिष्य को पुत्र, 
दास ओर प्रार्थी की भाँति गुरु की सेवा करनी चाहिए। उसे गुरु को दातुन 
ओर नहाने के लिए जल देना उचित है, आवश्यकता पड़ने पर जूठे बतेन 
माँजने तथा कपड़े धोने का भी काम करना चाहिए । गुरु के घर के लिए 
बह जंगल से इंधन लाता और पशुओं की देख-भाल करेता था। कृष्ण और 
सुदामा ने अपने गुरु सांदीपनी ऋषि की इसी प्रकार सेवा की थी। किन् 
यह स्मरण रखना चाहिए कि गुरु शिष्यां से इस प्रकार का कोई काय नहीं 
ले सकता जिससे शिष्यां के अध्ययन में बाधा पड़े । (आप. ध. स. १।२। ८) 
यदि गुरू का काय करते हुए किसी शिष्य की मृत्यु दो जाय तो उसे बड़ा कठोर 
प्रायश्चित्त करना पड़ता था ( वे० ध० सू० २। १।२७ ) 
उस समय शिक्षा निःशुल्क नहीं होती थी । धनी और समथ शिष्य 
शिक्षा प्रारम्भ होने से पहले या बाद में गुरु-दक्षिणा के रूप में गुरु को शिक्षा- 
शुल्क देते थे ओर निधन विद्यार्थी अपनी सेवा द्वारा फीस 
शिक्षा की फीस अदा करते थे । जातकां में हम छात्रों द्वारा तक्षशित्ा 
विश्वविद्यालय में गुरुओं को पहले फीस देने का स्पष्ट उल्लेख पाते हैं। एक 
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जातक (सं० २४२ ) में बनारस से आए छात्र से गुरू पूछता है कि “क्या 
तुम गुरु की फीस लाये हो या मुकसे पढ़ने के बदले मेरी सेवा करना चाहते 
हो ।” जो शिष्य गुरु की सेवा करके पढ़ते थे, उनके लिए शिक्षक रात को 
विशेष श्रेणियाँ लगाते थे, क्योंकि वे दिन में उनके काम में लगे रहते थे । 
फीस पहले देने के अतिरिक्त अन्त में गुरु-दक्षिणा के रूप में भी कुछ देने 
का रिवाज था । कई बार गुर इतनी अधिक दक्षिणा माँगते थे कि शिष्य 
उसे अन्य व्यक्तियों से माँगकर पूरा करते थे । कौत्स ने अपने गुरु वरतन्तु 
को १४ करोड़ की दक्षिणा महाराज रघु से याचना करके दी थी । प्राचीन 
शिक्षा-पद्धति की यह एक बड़ी विशेषता थी कि कोई ज्ञान-पिपासु उससे 
वंचित नहीं रह सकता था । गुरू सामान्य रूप से किसी शिष्य को ज्ञान देने 
से इन्कार नहीं कर सकता था । यदि कोइ गुरु किसी शिष्य को ज्ञान-प्राप्ति 
के लिए आने पर एक वष ठक नहीं पढ़ाता था तो यह माना जाता था कि 
शिष्य के सत्र पाप गुरु को लगते हैं। छात्र की निधनता का बहाना करके वह 
उसे नहीं टरका सकता था; क्‍योंकि छात्र सदेव गुरु की सेवा करने के लिए 
तैयार रहता था । 
पुराने जमाने में शिक्षा का सत्र श्रावणी ( अगस्त ) से प्रारम्भ हाता 
था तथा पौष या माघ ( फर्वेरी-माच ) में समाप्त हो जाता था। प्रारम्भ में यह 
छः महीने का था, विद्याओं तथा विज्ञानों की वृद्धि से यह 
शिक्षाकाल बड़ा होने लगा । उन दिनों आजकल की भाँति प्रतिबष 
गर्मियों की छुट्टियाँ नहीं होती थीं । किन्तु उस समय के 
विद्यार्थी भी अनध्याय-प्रिय थे और प्रति मास दश, पोणमास तथा दो अष्ट- 
मियों के चार अवकाशों के अतिरिक्त आकाश मेधाच्छन्न होने, बिजली कड़- 
कने, मूसलाधार पानी, आँधी, पाला पड़ने पर भी छुट्टी मिल जाती थी। ये 
अवकाश उस समय की स्मृति कराते हैं जब गुरु-शिष्य मॉपडियों में रहते थे 
और प्रबल ऋतु-परिवतेनों में अध्ययन जारी रखना असंभव हो जाता था। 
शिक्षा-काल सामान्य रूप से १९ बप का था । यह एक वेद के लिए पयांप्र 
सममभा जाता था । सामान्यतः उच्च शिक्षा १२ वष की अवस्था में प्रारम्भ 
होकर २४ वर्ष की आयु में समाप्त हो जाती थी। चारों बेदों के लिए ४८ वर्ष 
का ब्रह्मबचय रखा जाता था, किन्तु शास्त्रकार इसे उत्तम नहीं समभते 
थे। 
नवीन बविद्याओं ओर विज्ञानों के विकास के अनुसार प्राचीन शिक्षा- 
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पद्धति के पाठ्य विषयों में समयानुकूल परिवर्तन होते रहे । आरम्भिक बेदिक 
युग ( २००० ई० पू० ) तक मुख्य पाठ्य विपय वेद-मन्त्र, 

पाव्य विषय इतिहास, पुराण और नाराशंसी गाथाएं (वीर पुरुषों के 
चरित्र ) थीं। पिछले वेदिक और ब्राह्मण युग ( ६२००० इ० 

पू०-- १००० इं० पू० ) बंद की व्याख्याओं ओर यज्ञीय प्रक्रियाओं की जटिलता 
में वृद्धि हुई, ब्राह्मण-प्रन्थ लिखे गए ओर इन्हें भी पाख्य-क्रम में स्थान मिला । 
उपनिषद्‌ ओर सूत्र युग ( १००० इं०--१ ली श० इ० ) तक में बेद के 
विविध अज्जों व्याकरण, शिक्षा ( उच्चारण विज्ञान ) कल्प, ज्योतिष, छन्द, 
निरुक्त के विकास के अतिरिक्त अनेक प्रकार के शिल्पां तथा उपयोगी विज्ञानों 
का आविर्भाव हो चुका था। विद्यार्थी केवल वेद्कि विषयों का ही अध्ययन 
नहीं करते थे, अपितु लोकिक विज्ञानों में भी पारंगत होते थे। उस समय के 
विषयों का परिचय छन्दोग्योपनिषद्‌ के एक संदर्भ से मिलता है ( १०१२ )। 
इसमें दर्शन की उच्च शिक्षा पाने के लिए सनत्कुमार के पास आये। नारद ने 
कहा है--भगवान्‌ मेंने वद-बेदाड़्र के अतिरिक्त इतिहास, पुराण, गणित 
( राशि ) ज्योतिष, नज्ञत्र विद्या, सप विद्या, देव ( भूकम्प, वायु-कोप आदि 
प्राकृतिक भूगोल अथवा भविष्यल्कथन की विद्या ), निधि (खनिज विद्या 
अथवा गड़े खजाने का पता लगाने का यिज्ञान), वाकोबाक्य ( तक-शास्त्र ), 
ब्रह्म विद्या, भूत विद्या ( प्राणि-शास्त्र ), राजशासन विद्या ( सेनिक विज्ञान 
तथा राज-शास्त्र ), एकायन विद्या ( नीति-शास्त्र ) का अध्ययन किया हे। 
उस समय के सभी छात्र नारद की भाँति मेधावी हां, तथा सब विपयां का 
अध्ययन करते हों, सो बात नहीं, किन्तु ऐसा अवश्य॑ जान पड़ता है कि उस 
समय शिक्षा-पद्धति सें साहित्यिक एवं उपयोगी दोनों प्रकारों के विज्ञान का 
सुन्दर सम्मिश्रण हुआ था । जातकों से यह ज्ञात होता है कि तक्षशि्षा में 
क्षत्रिय ओर ब्राह्मण युवक तीनों वदां और अठारह शिल्पों का अभ्यास करते 
थे। इन शिल्पों में धनुर्विद्या, वेद्यक, जादू, सपे विद्या, गणित, कृषि, पशु- 
पालन, व्यापार आदि का समावश होता था । इस युग में भारत ने दशंन, 
साहित्य, ज्योतिष, धम-शारत्र, काय-चिकित्सा, शल्य-चिकित्सा, मूति तथा 
भवन तथा पोत-निमाण-विद्या में बड़ी उन्नति की । इस समय बोद्ध और 
जैन साहित्य का विकास हुआ । वेदिक साहित्य में पद, धन ओर जटा पाठ का 
आविभाव हुआ | इन दिनों बेदों की लोकप्रियता घट रही थी, अतः ब्राह्मणों 
में केवल १५ प्रतिशत ही बेदिक विपयों का स्वाध्याय करते थे । अधिकांश 
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विद्वानों का ध्यान नव विकसित विद्याऑ--व्याकरण, न्याय, उपनिषद्‌, 
दशन और धमशास्त्र की ओर था। १ श० ई०--१२०० तक के स्मृति, पुराणों 
ओर निबन्ध-प्रन्थों के युग में वदों का महत्त्य बहुत कम हो गया । चीनी 
यात्रियाँ के विवरण इस समय के विद्यालयों और महाविद्यालयों के पाख्य-क्रम 
पर सुन्दर प्रकाश डालते हैं जिनमें बेदिक विषयों से भिन्‍न लोकिक विषय 
पढ़ाये जाते थे । 

इत्सिंग के कथनानुसार ६ वष की आयु में विद्यार्थी वर्णेमाला 
सीखना शुरू करते हैं, इसमें छः महीने लगते थे । अगले वर्ष संभवत: गणित 
पढ़ाया जाता था । नवें वप से १२ वर्ष तक पाणिनीय अपष्टाध्यायी और 
उणादि सूत्रों का स्वाध्याय कराया जाता था | १३-१४ बष की आयु में विद्यार्थी 
क्या पढ़ते थे, इत्सिग इस विपय में मोन हे, सम्भवतः उन्हें काव्य, साहित्य 
ओर कोष का ज्ञान कराया जाता था । १४वें वष से विद्यार्थी उच्च शिक्षा की 
संस्थाओं में कुछ विषयों का विशेष अध्ययन करते थे। विशेष अध्ययन के 
विषय व्याकरण, तक-शास्त्र, दशेन, बेद्यक, फलित एवं गणित ज्योतिष थे । 


इनमें सबसे अधिक लोकप्रिय विषय व्याकरण था । व्याकरण का उच्च पाख्य- 
क्रम पाँच वष का होता था ओर इसके प्रधान पाख्य-ग्रन्थ काशिका ओर 


पातंजल महाभाष्य थे । अलबेरुनी के ग्रन्थ से ज्ञात होता है कि ११ वीं शती 
में भी सबसे अधिक लोकप्रियता व्याकरण को प्राप्त थी । इनके अतिरिक्त 
पुराणों और नाटकों का भी अध्ययन होता होगा, चीनी यात्रियों ने इसका 
उल्लेख नहीं किया । 
प्राचीन काल भें पाख्य-प्रणाली प्रधान रूप से गुरु-मुख से पाठ-श्रवण 
करने तथा उसके सामने उसे दोहराने तथा प्रश्न पूछकर ज्ञान प्राप्त करने की 
थी । इसका कारण यह था कि वेद उस समय लिखित रूप में 
पाव्य-प्रणालो नहीं थे | लेखन-कला से भली-भाँति परिचित होने पर भी 
भारतीयों ने वेदों को कई कारणों से लिपिबद्ध नहीं किया। 
ऐसा होने से भगवती श्रति के अपवितन्र हाथों में पड़ने की आशंका थी, लिपि- 
कारों के अज्ञान ओर प्रमाद से वेद के स्वरों ओर वर्णा के दृषित ढंग से लिखे 
जाने की संभावना थी । आठवीं, नवीं शती में कश्मीरी परिडत बसुक ने 
पहली बार वेदों को लेखबद्ध करने का साहस किया | उस समय तक शिक्षा 
मोखिक ही होती थी । गुरु एक-एक विद्यार्थी को अलग पढ़ाता, उसका पाठ 
सुनता ओर गलतियाँ ठीक करता था। इस पद्धति से कई लाभ थे । गुरु सब 
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विद्याथियों पर वैयक्तितिक ध्यान देता था, इसका अभाव वतेमान शिक्षा- 
पद्धति को सबसे बड़ी कमी है । पुरानी पद्धति में पुस्तकीय शिक्षा पर बल न 
होने से विद्यार्थी प्र्येक विषय को खूब सोच-समभकर याद करता था। यह 
कहना गलत हे कि उस समय की शिक्षा-पद्धति में रटना और घोटना ही 
प्रधान था | यास्काचाय ओर सुश्रत ने घोटने की घोर निन्‍्दा की है, सुश्रुत के 
रटने वाले छात्र की उस गधे से तुलना की गई है जो अपने पर बोर को तो 
अनुभव करता है किन्तु यह नहीं जानता कि वह किस वस्तु का बोझ है। 
वेद का अध्ययन वेद-मन्त्रों की व्याख्या के साथ होता था। समूचा ब्राह्मण- 
साहित्य इसी प्रकार की रचना है। भारतीय विद्वान्‌ धम-प्रन्थों के व्याख्या- 
कोशल के लिए जग््रासद्ध थे । इसीलिए घीनी यात्रियों ने उनकी मुक्त कण्ठ 
से प्रशंसा की हे | इत्सिग ने लिखा है कि "में इस बात से सदेव बड़ा प्रसन्न 
हूँ कि मुझे भारतीय पण्डितों के चरण में बेठकर वह ज्ञान प्राप्त करने का 
सोभाग्य मिला है, जो अन्यथा नहीं प्राप्त हो सकता था ।” युवान च्वाँग ने 
भारतीय परिडतां की विशेष प्रशंसा इस दृष्टि से की है कि वे अस्पष्ट स्थलों 
की सुन्दर व्याख्या करते हैं। प्राचीन पाछ्य-पद्धत की यह बड़ी खूबी थी कि 
वह समभकर ग्रन्थ कण्ठस्थ करने पर बल देती थी । उस पद्धति से पढ़े 
व्यक्तियों का पाण्डित्य बड़ा गम्भीर होता था । वतेमान काल की विद्धत्ता 
पुस्तकालयों में रखे विश्व-कोशों में दे, ,्राचीन पण्डित अपने छात्रों को चलता- 
फिरता विरव-कोश बनाने का प्रयत्न करते थे । 

इस प्रकार की पाख्य-पद्धति में गुरुअधिक छात्रों को नहीं पढ़ा सकता 
था । सामान्य रूप से तक्षशिल्ा ओर नालन्दा में एक गुरु के पास १४-२० से 
अधिक छात्र नहीं होते थे। गुरु उन विद्याथियों पर पूरा ध्यान देता था। 
प्रत्येक विद्यार्थी को पिछला पाठ सुनाने पर उसकी योग्यता के अनुसार अगला 
पाठ दिया जाता था । गुरू शिक्षण-कार्य में बड़े विद्याथियों का भी उपयोग 
करता था । महा सुत सोमजातक के अनुसार कुरदेश के एक राजपुत्र ने अन्य 
छात्रों की अपेक्षा पहले विद्या में प्रवीणत! प्राप्त कर ली, उसे अपने छोटे भाई 
की शिक्षा का काम सोंप दिया गया, गुरु की अनुपस्थिति में बड़े छात्र उसके 
अभाव की पूति करते थे । उससे एक ओर जहाँ बड़े विद्याथियों को क्रियात्मक 
अनुभव मिलता था, वहाँ दूसरी ओर इन छात्रों द्वारा निःशुल्क शिक्षण से 
शिक्षा का व्यय भी कम द्वोता था । 

शिक्षा प्रश्नोत्तर तथा बातालाप की पद्धति से दी जाती थी | उपनिषद्‌ 
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में ब्रह्म विद्या के गूढ़ तक्त्त्रों का इसी तरह उपदेश दिया गया है। भगवान्‌ 
बुद्ध की उपदेश-शेली भी इसी प्रकार की थी | इसका बड़ा लाभ यह था कि 
शिक्षा के समय शिष्य को उसमें पूरा मनोयोग देना पड़ता था, उसमें विचार 
ओर विश्लेषण की शक्ति विकसित होती थी। आवश्यक विषयों पर गुरु 
तथा शिष्यों में वाद-विवाद होते थे । इनसे उनमें वाक्पटुता, चिन्तन, 
निरीक्षण, तुलना आदि अनेक मानसिक शक्तियाँ प्रस्फुटित एवं पुष्ट होती 
थीं। वतंमान शिक्षा-पद्धति में विद्यार्थी प्रायः निष्किय रूप से अध्यापकों के 
व्याख्यान सुनता हे । अतः उसका उचित मानसिक विकास नहीं हो पाता । 
प्राचीन भारत में न तो वर्तमान शिक्षा-पद्धति प्रचलित थी ओर न ही 
शिक्षा-समाप्ति के बाद कोई उपाधियाँ दी जाती थीं। उस समय गुरू प्रतिदिन 
नया पाठ पढ़ाने से पहले इस बात को काफी कड़ी मोखिक 
परीक्षाएं. परीक्षा ले लेता था कि शिष्य को पिछला पाठ भली भाँति 
और स्मप्ण हो चुका है या नहीं, ऐसा न होने पर अगला पाठ 
उपाधियाँ. नहीं दिया जाता था। अतः डस पद्धति में देनिक परीक्षा 
होने के कारण वापिक परीक्षा की आवश्यकता ही नहीं थी । 
शिक्षा-समाप्ति के बाद समावतन से पहले कई बार शिष्यों को विद्वत्परिषद्‌ 
में उपस्थित किया जाता था और उसगे कुछ प्रश्न पूछे जाते थे। राजशेखर 
ओर चरक ने राज-दरबारों में शास्त्रार्थों द्वारा होने वाली परीक्षाओं का उल्लेख 
किया है, किन्तु ये वतमान परीक्षाओं से सर्वेथा भिन्न हैं। आधुनिक परी- 
क्ञाओं में न्यूनतम उत्तीणाक लेकर विद्यार्थी पास हो जाते हें किन्तु पुराने 
शास्त्रार्थों में अधिकतम विद्वत्ता और पारिडल्य दिखाने वाला ही पास हो 
सकता था । बे प्रायः विशेष अवसरों पर होते थे, सामान्य रूप से इनका 
प्रचलन नहीं था । परीक्षाएं न होने के कारण, उस समय कोई उपाधियाँ भी 
नहीं दी जाती थीं। युआन च्वाँग ने लिखा है कि सातवीं शती में कुछ लोग 
अधिक सम्मान पाने के लिए यह कहा करते कि वे नालन्दा के पढ़े हुए हें । 
नालन्दा में उपाधियाँ न दी जाने से ही उन्हें ऐसी धूत्तेता का मोका मिलता 
था। मध्य युग के अन्तिम भाग में विक्रम शिला विश्वविद्यालय के संरक्षक 
पालराजा समावतन के समय विद्यार्थियों को उपाधियाँ दने लगे । मध्यकालीन 
बंगाल में कुछ विद्वत्परिषदें गदाधर जगदीश-जैसे प्रकांड विद्वानों को तकचक्र- 
वर्ती, तकालंकार की प्रतिष्ठित पदवियाँ देतो थीं; किन्तु पद्धति प्राचीन 
नहीं थी । 
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परीक्षाओं ओर उपाधियों के न होने से वतेमान काल के विद्यार्थियोँ 
को यह नहीं समझता चाहिए कि पग्राचोन काल का शिष्य उसकी अ्रपेक्षा 
अधिक सोभाग्यशाली था । आजकक्ञ का छात्र परीक्षा से पहले सब्र-कुछ रट- 
कर ओर परीक्षा-भवन में उसे उगलकर पास हो जाता है ओर फिर उपाधि 
प्राप्त करके अपना सारा पढ़ा-लिखा भुला सकता है । जब तक उसके पास 
उपाधि का प्रमाण-पत्र हे, उसकी योग्यता में कोई संदेह नहीं कर सकता, किन्तु 
पुराने विद्यार्थी को तो केवल प्रतिदिन गुरु को कड़ी परीक्षा देनी पड़ती थी, 
किन्तु उस विद्याभ्यास के बाद भी अपने ज्ञान को अक्षुण्ण ही नहीं किन्तु 
नवीनतम खोजों से समृद्ध बनाये रखना पड़ता था | उसे सर्देव सारी विद्या 
कंठस्थ रखनी पड़ती थी । किसी भी समय उसे शास्त्राथ के लिए बुलाया 
जा सकता था और उस समय उसकी योग्यता की परीक्षा वाद-विवाद से होती 
थी । वह अपनी उपाधि के बल पर तथा नोटबुकों द्वारा वतमान विद्यार्थी की 
भाँति उस अग्नि-परीक्षा से नहीं बच सकता था। 
प्राचीन भारत में पाँचवीं-छठी शती. इ. तक शिक्षा प्रदान करने के 
लिए समाज या राज्य की ओर से वतमान काल की भाँति सुसंघटित शिक्षा- 
संस्थाए' नहीं थीं। । गुरु वेयक्तिक रूप से स्वयमेव शिष्यों 
शिक्षा-संस्थाए. को शिक्षा दिया करते थे । संघटित शिक्षा-संस्थाओं का 
विक/स सब प्रथम बोद्ध विद्वानों न किया। इनमें पहले भिक्षु- 
भिक्ुणियों को तथा बाद में सब-साधारण जनता को व्यवस्थित रूप से शिक्षा 
दी जाने लगी । नालन्दा इस प्रकार का पहला विश्वविद्यालय था। संभवत: 
इसके अनुकरण में हिन्दू-मन्दिरों के साथ शिक्षा-संस्थाओं का विकास हुआ | 
बोद्ध-विहार लगभग ४०० ३० से शिक्षा का काय आरम्भ कर दते हैं, किन्तु 
हिन्दू-मन्दिरों के उच्च शिक्षा का केन्द्र बनने के निश्चित प्रमाण १० वीं शती 
से मिलते हैं । 
भारत में प्रधान रूप से पाँच प्रकार के शिक्षा-केन्द्र थे 
राजधानियाँ, तीथ, विहार, मन्दिर, अग्रहार ग्राम । राजा लोग प्रायः विद्वानों 
के संरक्षक होते थे, दूर-दूर से बढ़े-बड़ विद्वान उनके दरबारों 
शक्षाकेद में आते थे, राजधानी में रहते थे, उनसे लाभ उठाने के 
लिए विद्यार्थी आते थे, और राजधानियाँ शिक्षा-केद्र बन 
जाती थीं । तक्तशिला, बनारस, कन्नौज, मिथिला, धारा, उज्जयिनी, पेधन 
मालखेद, कल्याणी इसी प्रकार के केन्द्र थे । तीथ प्राचीन काल से विद्वान 
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ब्रह्मणों के केन्द्र रहे हैं। बनारस, कांची, तथा नासिक इन्हीं पण्डितों के कारण 
प्रमुख शिक्षा-स्थान बने । भगवान्‌ बुद्र ने वोद्ध-विद्धारों में नये भिक्षुओं 
को ब्रांद्ध धम की शिक्षा देने के लिए १० वष की अवधि नियत की 
थी । पहले इनका शिक्षण-काय भिक्नुओं तक सीमित था बाद में साधारण 
जनता इनसे लाभ उठाने लगी । वोद्ध-बिहारों की भाँति जब हिन्दु- 
मन्दिरों को बड़े-बड़े दान मिलने लगे तो उनका कुछ भाग शिक्षा के लिए 
सुरक्षित रखा जाने लगा । हिन्दू-मन्दिर न केवल हिन्दू धमे, संस्कृति 
ओर सभ्यता के अपितु हिन्दू शास्त्रों के शिक्षण का भी केन्द्र बने । पहले 
बताया जा चुका है कि हिन्दू मन्दिरों द्वारा शिक्षण-काय के निश्चित प्रमाण 
द्सवीं श० ई० से मिलते हैं। किन्तु यह संभव है कि मन्दिरों ने यह काय 
काफी पहले शुरू कर दिया हो। पुराने जमाने में विद्धान्‌ ब्राह्मण-कुलों को 
अपने निर्वाह तथा छः प्रकार के शास्त्र-प्रतिपादित कतंव्यों को पूरा करने के 
लिए जो गाँव दान में दिये जाते थे, वे अग्रहार कहलाते थे । ब्राह्मणों का एक 
कतेठ्य अध्यापन भी था, सवज्ञपुर ( हसन जिले के असिंकेरी ) तथा राष्ट्रकूट 
राज्य का काडिपूर ( आधुनिक कल्लस ) में अग्रहार गाँव निश्चित रूप से 
शिक्षण-कार्य में लगे हुए थे । सारे देश में विखरे हुए ऐसे सेकड़ों गाँव ज्ञान- 
प्रसार का पुनीत काय कर रहे थे । 


प्रसिद्र विश्वविद्यालय 


प्राचीन भारतवप का सबसे पुराना ओर प्रसिद्धतम शिक्षा-केन्द्र तक्ष- 

शिला था । रामायण के वणनानुसार भरत ने उसकी स्थापना की थी ओर 
अपने पुत्र तक्ष को उसका पहला शासक बनाया था। महा- 

तक्षशिला. भारत में जनमेजय का नागयज्ञ इसी स्थान पर होने का 
वर्णन है ( १३।२० )। रामायण और महाभारत में इसके 

प्रसिद्ध केन्द्र होने का उल्लेख नहीं, किन्तु सातवीं श० ३० पू० तक यह स्थान 
विद्यापीठ के रूप में इतना प्रसिद्ध हो चुका था कि राजगृह बनारस ओर 
मिथिला-जेसे द्रवर्ती स्थानों से छात्र यहाँ पढ़ने आने लगे थे। तक्षशिला पर 
विदेशी आक्रमण होते रहे और ऐसा प्रतीत होता है कि उनसे उसे काफो 
ज्ञति पहुँची । इस प्रदेश पर छठी श० ६० पू० में इरानियों, दूसरी श० इ० पू० 
हिन्दू वारूत्री, पहली श० ई० पू० में शकों, पहली श० ३० पृ० में कुशाणों 
तथा पाँचवीं शी के अन्त में हुणों के प्रघल आक्रमण हुए। फाद्ियान को 
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पाँचवीं शती के प्रारम्भ में शिक्षा की दृष्टि से यह स्थान महत्त्वपूण नहीं प्रतीत 
हुआ । उस समय तक यह विद्यापीठ समाप्त हो चुका था । 
तक्तशिला आधुनिक काल के बड़े कालिज या विश्वविद्यालयों की भाँति 
संघटित विद्यापीठ नहीं था । न तो उसके शिक्षक किसी केन्द्रीय नियन्त्रण 
में थे, न वहाँ का पामठ्य-क्रम और शिक्षा-काल निश्चित था। वहाँ कोई 
परीक्षाएं भी नहीं होती थीं ओर न ही कोई उपाधियाँ दी जाती थीं । यह केवल 
एक विख्यात शिक्षा-केन्द्र था, जहाँ अनेक जगत्‌-प्रसिद्ध ( दिसापामोक्ख ) 
विद्वान्‌ रहते थे | ये किसी कालिज से सम्बद्ध या उसके बेतनभोगी शिक्षक 
नहीं, किन्तु स्वतंत्र थे | इनकी कीर्ति से आकुष्ट होकर भारत के सभी प्रान्तों 
से विद्यार्थी आते थे, इनके घर में रहने हुए इनके चरणों में बैठकर शिक्षा 
प्रहण करते थे। यद्यपि जातकों में किसी गुरु के पास ४००८ से कम छात्रों का 
वर्णन नहीं, किन्तु वास्तव में ये प्रायः १५-२० से अधिक नहीं होते थे । इनमें 
फीस देने वाले छात्र गुरु के घर में पुत्रों के समान रहते थे और निधन 
छात्र दिन-भर गुरु का काम करके रात को उससे पढ़ते थे । प्रत्येक गुरु का 
अपना स्कतंत्र कालिज था, उसका कोसे भी उसकी इच्छा पर अवलम्बित 
होता था और विद्यार्थी जो विषय पढ़ने के लिए उत्सुक होते थे, वही उन्हें 
पढ़ाया जाता था । शिक्षा-काल की कोई अवधि निश्चित नहीं थी | भगवान्‌ 
बुद्ध के चिकित्सक जीवक को वहाँ पढ़ते हुए जब सात बप बीत गए तो गुरु 
से अनुमति प्राप्त करके वह राज-ग्ृह लौट आया । यद्याप उस समय गुरु ने 
उसकी द्रव्य-गुण की क्रियात्मक परीक्षा ली थी, तथापि वह आजकल की 
परीक्षाओं से भिन्न थी । 
तक्तशिला साहित्यिक एवं उपयोगी दोनों प्रकार की कलाओं का शिक्षा- 
केन्द्र था, वहाँ तीनों? बेदों तथा १८ शिल्पों की शिक्षा दी जाती थी । शिल्पों 
में वेद्यय और धनुर्विद्या प्रधान थे। वैद्यक की शिक्षा बहुत उच्चकोटि की 
थी, जीवक ने वहाँ से शिक्षा-महण करने के बाद पेट और सिर के जो 
आपरेशन किये हैं, उन्हें आजकल के बहुत कम शल्यनचकित्सक कर सकते 
| धनुर्विद्या के एक 'जगत्प्रसिद्ध/ आचाये से देश के घिभिन्न भागों 
से आये हुए १०३ राजपुत्र शिक्षा प्रहण करते थे। तक्षशिला में प्राय: 
विद्यार्थी १५-१६ वष की आयु में जाते थे और छः से आठ व तक 
वहाँ अध्ययन करके घर लौट आते थे। बनारस के राजा अपने राजपुत्रों 
को शिक्षा के लिए तक्षशिला में द्वी भेजते थे । कौशलराज प्रसेनजित ने भी 
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यहीं शिक्षा पाई थी। पाणिनि अटक के पास शालापुर गाँग के रहने वाले 
थे । सम्भवतः वे यहाँ के विद्यार्थी और बाद में गुरु रहे होंगे। कुछ जन- 
श्रतियों के अनुसार, चाणक्य यहीं"के आचाय थे । ह 
प्राचीन काल का दूसरा सब प्रसिद्ध विश्वविद्यालय नालन्दा पटना के 
दक्षिण पश्चिम में 2० मील की दूरी पर आधुनिक बड़गाँव था। इसका 
उत्कष पाँचवीं शती के मध्य में गुप्त राजाओं के उदार दानों 
नालन्दा से हुआ | कट्टर हिन्दू होते हुए भी उन्होंने इसके संरक्षण ओर 
विकास में बड़ा भाग लिया । शक्रादित्य (जो सम्भवतः कुमार 
गुप्त प्रथभ ४१४-४५४ ई० है) ने एक बिहार की स्थापना करके नालन्दा की 
नींव रखी । इस विहार का बौद्ध मन्दिर कई शतियाँ तक नालन्दा का केन्द्रीय 
देवालय रहा । इसके बाद तथागत गुप्त, नरसिंह बालादित्य (४६८-४७० ६०) 
बुधगुप्त (2७४-४००३०) ने एक तथा वज्ञ नामक ०जा ने इसमें दो नये विहार 
बनवाये | छठी शती ई० में इसे सम्भवतः बौद्ध धर्म के कट्टर हेपी हूणराजा 
मिहिरकुल ओर वंगाल के शशांक के हाथों काफी हानि उठानी पड़ी । किन्तु 
सातवीं शतरी पूब्राद्ध में युआन चऊरयाँग के आने तक वह पूर्ण हो गई तथा इस 
चीनी यात्री के जीव नी-लेग्बक के वरणनानुसार नालन्दा वी सबसे उपरली 
मंजिल बादलों से भी ऊँची थी और वहाँ पर बेठने वाला दशक यह देख सकता 
था कि बादल किस प्रकार अपने आकार बदलते हैं | इसमें भले ही अत्युक्ति हो, 
किन्तु नालन्दा की 'अश्रलिह विहारावलि' का वणन यशोवमा के अभिलेख 
में भी हे । 
युआन चयाँग के जीवनी-लेखक ने, जो कभी भारत नहीं आया था, 
सातवीं शती के दूसरे चरण में यहाँ के भिन्नुओं की संख्या १० हजार लिखी हे । 
इत्सिंग यहाँ ६७४५ ई० में आया | उसके वणनानुसार यहाँ ३००० से अधिक 
भिन्नु नहीं रहते थे । ऐसा प्रतीत होता है कि ७वों शती में यहाँ की साधारण 
जात्रसंख्या ४००० थी। नालन्दा की खुराइ में भिक्षुओं के कमरे तथा बड़ी- 
बड़ी भट्टियाँ मिली हैं। कुछ कमरे एक ही भिक्षु के लिए कुछ दो के लिए । 
सबमें सोने के लिए एक या दो प्रस्तर शय्याएं, दीपक के लिए तथा पुस्तकों के 
लिए ताक हैं । 
सातवीं शती के पूर्वीय नालन्दा में धर्मेपाल, चन्द्रपाल, गुणमति, 
स्थिरमति, प्रभाकर मित्र, जिनमित्र, जिनचन्द्र, शीलभद्र नामक प्रसिद्ध बोद्ध 
आवचाये थे । १००० विद्वान ऐसे थे जो समूचे बौद्ध वाइमय की व्याख्या कर 
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सकते थे। विश्वविद्यालय में आठ बड़े और तीन सौ छोटे कमरे थे और 
प्रतिदिन १००० व्याख्यान होते थे । उन दिनों नालन्दा की इतनी ख्याति थी 
कि कोरिया, चीन, तिब्बत, तथा मध्य एशिया से सेकड़ों छात्र यहाँ पढ़ने आते 
थे। नालन्दा में प्रवेश पाने के लिए कड़ी परीक्षा होती थी । युआन के कथनानु- 
सार इसमें २० या ३० प्रतिशत बिद्यार्थी ही पास होते थे | नालन्दा की एक बड़ी 
विशेषता 'धमगंज” नामक विशाल पुस्तकालय था । चीनी यात्री पुस्तकों की 
प्रतिलिपि करने के लिए भी यहाँ आते थे । इत्सिंग ४ लाख श्लोकों के ४०० 
संस्कृत-प्रन्थों की नकल यहाँ से ले गया था । नालन्दा के महायान बोद्ध धम 
का केन्द्र होने से यहाँ मुख्य रूप से बौद्ध धम और दशन पढ़ाया जाता था। 
किन्तु इसके साथ ही वंद, हेतु विद्या ( नक-शास्त्र ), शब्द, आदि विद्या 
( व्याकरण ), चिकित्सा तथा अथववेद ( जादू-सम्बन्धी ग्रन्थ ) और सांख्य 
दशन का भी अध्यापन होता था । 
पवी शती में नालन्दा भारत का सबसे बड़ा शिक्षा-कन्द्र था, इसे उस 
समय तक अन्‍्तरांष्रीय महत्त्व प्राप्त हो चुका था। इसके आदद आधार्यों ने 
तिब्बत में बौद्ध धमम के प्रसार में बड़ा भाग लिया । ६ वीं शती में जावा, 
सुमात्रा के राजा बाल पुत्रदेव ने नालन्दा में एक विहार बनवाया। १० वीं, 
११ वीं तथा १२ वीं शर्तियों में इसमें बौद्धघर्म का साहित्यिक काये होता रहा 
किन्तु ११ वीं शी में पालवंशी रांजाओं द्वारा विक्रमशिला को प्रोत्साहन दने से 
इसमें क्ञीणता आने लगी। यह उन दिनां तांत्रिक बौद्ध धम का केन्द्र बन 
गया। १२ वीं शती के अन्त में तुर्कों के आक्रमण से इसका अन्त 
हो गया। 
वलभी--(काठियावाड़ में आधुनिक बला) सातवीं शती में नालन्दा के 
समान ख्याति वाला विद्यापीठ था। इत्सिंग के वणनानुसार विद्वान उच्चशिक्षा 
पूरी करने के लिए यहाँ अथवा नालंदा दो-तीन वप रहा 
वलभी.. करते थे । बलभी में सारे भारतवप के विद्वान सिद्धान्ता पर 
विचार करने के लिए एकत्र होते थे । जिस परिडत का विचार 
वलभी विद्वान्‌ सही मानते, वह अपनी बुद्धिमत्ता के लिए सारे भारत में 
प्रसिद्ध ही जाता था । वलभी को भी राजाओं द्वारा सहायता मिलती थी। 
बलभी की उन दिनों इतनी ख्याति थी कि उत्तर प्रदेश के व्यक्ति अपनी 
सन्तान को.शिक्षा के लिए यहाँ भेजा करते थे । 
विक्रम शिला ( भागलपुर से पूव में ९४ मील दूर पथरघाट ) की 
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स्थापना पालवंशी राजा धमपाल ने आठवीं शती में की थी और चार शतियों 
तक पूर्वी भारत का यह शिक्षा-केन्द्र प्रकाग्ड विद्वान पैदा 
विक्रम शिला करता रहा | तिब्बत के साथ इसका विशेष सम्बन्ध था । तिब्बती 
विद्यार्थियों के लिए यहाँ एक विशेष धर्मशाला भी बनाई 
हुईं थी । यहाँ के अनेक.आचाय तिब्बत जाते तथा संस्कृत ग्रन्थों का तिब्बती 
में अनुवाद करते रहे । इनमें दीपंकर श्रीज्ञान सबसे अधिक प्रसिद्ध हैं, वे 
११ वीं शती में तिब्बत गये, उन्होंने २०० पुस्तकें लिखीं तथा अनुवाद कीं । 
१२ वीं शी में इसमें २०० भिक्षु और एक विशाल पुस्तकालय था। इस 
विद्यालय में प्रवेशार्थी विद्याथियों की परीक्षा के लिए छुःसात पर्डित थे । 
यहाँ व्याकरण, न्याय, दर्शन तथा तन्‍्त्र का विशेष रूप से अध्यापन 
होता था । 
विक्रम शिला अन्य सब विश्वविद्यालयों की अपेक्षा अधिक सुसंगठित 
ओर व्यवस्थित था । यहाँ की शिक्षा समाप्त होने पर विद्यार्थियों को बंगाल 
के राजाओं द्वारा उपाधियाँ वितरित की जाती थीं। जेतारि और रत्न वज् को 
सहीपाल और कनक नामक राजाओं ने परदवियाँ प्रदान की थीं । विश्व- 
विद्यालय के पुराने प्रसिद्ध छात्रों की स्मृति कालिज-हॉल की दीवारों पर उनके 
भित्ति-चित्र बनाकर सुरक्षित रखी जाती थी । १९०३ ई० में मुहम्मद बिन 
बख्तियार खिलज्ञी की सेना ने इसे दुर्ग समझा और इसका पूण विध्वंस 
किया। 
«. अनारस इस समय संस्कृत शिक्षा का बहुत बड़ा केन्द्र हे, किन्तु २५०० 
वर्ष पहले यह स्थिति नहीं थी । ७ वीं श० ई० पू० में हम बनारस के राजाओं 
के पुत्रों को अध्ययन के लिए तक्षशिला जाता हुआ पाते हैं । 
बनारस भगवान्‌ बुद्ध के समय इसका कुछ धामिक महत्त्व अवश्य 
था उन्होंने सारनाथ में ही धमचक्र प्रवत्तन किया । 
अशोक ने यहाँ अनेक विहार बनवाये। हिन्दू धर्म का महस्वपूण तीथ 
होने के कारण संस्कृत परिडतों का यह बड़ा केन्द्र था । ११ वीं शती में 
अलबेरुनी ने इसे तथा काश्मीर को विद्या का बड़ा केन्द्र लिखा । यहाँ 
सब परिडत अपने प्रथक्‌ अध्यापन-केन्द्र चलाते रहे । ऐसा नहीं प्रतीत होता 
है कि प्राचीन काल में यहाँ कभी नालन्दा या विक्रमशिला-जैसे सुसंघटित 
विद्यालय स्थापित हुए हों । 
भारतीय शिक्षा-पद्धति के तीन प्रधान उद्दे श्य थे ओर वह इनमें पूरी 
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तरह सफल हुई । पहला उद्द श्य चरित्र का निमाण था, आचाय का अथ ही 
आचार का निमांता है, त्रह्मचयोवस्था में संयम, सादगी और 
शिक्षा-पद्धति सच्चरित्रता पर बहुत बल दिया था। भारतीय शिक्षा-पद्धति 
के उददंश्य. को चरित्र-निर्माण के उदात्त ध्येय में कितनी सफलता मिली 
यह मेगस्थनीज च्वांग, इदरीसी, मार्कोपोलो प्रभ्नति विदेशी 
यात्रियों के विवरण से भली भाँति स्पष्ट है | इन्होंने भारतीयों के चरित्र की 
मुक्त कंठ से प्रशंसा की है। दूसरा उहदं श्य व्यक्तित्व का विकास था । गुरु 
के घर में रहते हुए विद्यार्थी को अपनी मानसिक ओर शारीरिक शक्तियों 
के विकास का पूरा अवसर मिलता था। गुरु उसमें आत्म-सम्मान, आत्म- 
विश्वास और आत्म-संयम की भावना पेदा करता था। वह अपनी जाति 
की संस्कृति ओर सभ्यता का संरक्षक था। जाति का उत्थान ओर उन्नति 
उसके कार्यों पर अवलम्बित हे, ऐसा उसे पुरा ज्ञान कराया जाता था | इतना 
महत्त्वपूणों व्यक्ति होने के कारण ही स्नातक को राजा से ऊँचा स्थान दिया 
गया था । इससे उसमें उत्तरदायित्व और कत्तेव्य की भावना का जन्म होता 
था ओर यह उसके व्यक्तित्व के सवाज्लीण विकास में सहायक सिद्ध होता 
था । तीसरा उद्द श्य नागरिक एवं सामाजिक कतव्यों का बोब था। स्नातक 
होते समय उसे यह बताया जाता था कि तुमको स्वाथ-परायण जीवन नहीं 
बिताना, समाज का तुम पर ऋण हे, सन्तानोत्पादन ओर उनकी उचित शिक्षा 
द्वारा वह ऋण तुम्हें उतारना है । अपने धन का विनियोग भोग-विलास के 
लिए नहीं, किन्तु लोक-हित के लिए करना है । विभिन्‍न पेशे वालों को अपने 
व्यवसाय के उच्चतम उदात्त आदश सर्देव सामने रखने पड़ते थे । उदा- 
हरणाथ वेय्यों के लिए यह नियम बनाया गया था कि अपने प्राण चाहे संकट में 
हों, किन्तु बीमारों की उपेक्ता नहीं होनी चाहिए। चोथा उद्द श्य प्राचीन 
संस्कृति का संरक्षण था । इसमें शिक्षा-पद्धति पूरा रूप से सफल हुई। विशाल 
वेदिक वाडःमय सेकड़ों वर्षा तक गुरू-शिष्य-परम्परा से ही सुरक्षित रहा हे । 
इसे सुरक्षित रखते हुए, प्रत्येक पीढ़ी ने उसे समृद्ध बनाने का यत्न किया । 
प्राचीन शिक्षा-पद्धति ने नाना जातियाँ वाले इस देश में एक विलक्षण 
सांस्कृतिक एकता उत्पन्न की । इससे भारतीय मस्तिष्क का वह उच्चतम 
विकास हुआ, जिससे गुप्त युग तक हम दशन, न्याय, गणित, 
ज्योतिष, वेद्यक, रसायन आदि शास्त्रों ओर ज्ञान के सभी 
क्षेत्रों में विश्व का नेठ॒त्व करते रहे । पुरानी शिक्षा-पद्धति की कुछ विशेषताएं 


उपसंहार 


२६२ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


अद्वितीय हैं। उपनयन द्वारा समूचे समाज को साक्षर बनाना स्त्रियों की 
शिक्षा की व्यवस्था, चरित्र-निर्माण तथा नागरिक गुणों का विकास किसी 
दूसरे देश की प्राचोन शिक्षा-पद्धति में नहीं दिखाई देता । इसके कुछ 
मौलिक सिद्धान्त गुरु-शिष्य का वेयक्तिक सम्बन्ध, गुरुकुल जीवन का आदश, 
सादा रहन-सहन तथा उच्च विचार, साहित्यिक एवं उपयोगी कलाओं की 
शिक्षा वर्तमान युग में भी स्प्रहणीय तथा अनुकरणीय हैं । 


सोलहवाँ अध्याय 


आधुनिक भारत 


१८ वीं शती के मध्य में बंगाल में ब्रिटिश सत्ता की स्थापना हुई 
शनः-शने: सारा देश अंग्रेजों के आधीन हो गया। १६० वर्ष ( १७५७-१६४७) 
| तक भारत परतन्त्र रहा किन्तु सांस्कृतिक दृष्टि से इस काल 
आधुनिक युग का असाधारण महत्त्व हे । ब्रिटिश शासन में ही भारत 
का महत्व. ने कई शतियों की कुम्मकर्णी निद्रा का परित्याग किया, इसी 
समय धार्मिक, राजनंतिक, सामाजिक साहित्यिक, बोद्धिक 
वज्ञानिक, आथिक क्षेत्रों में असाधारण जागरण ओर उन्‍नात हुई । घाम्मिक 
क्षेत्र में राजा राममोहनराय, श्री देवेद्रनाथ ठाकुर, श्री केशवचन्द्र सेन, महर्षि 
द्यानन्द, स्वामी रामकृष्ण परमहंस, स्वामी विवेकानन्द प्रभ्नति महापुरुषों 
ने भारत का मस्तक ऊँचा किया । राजनेतिक क्षेत्र में दादाभाई नोरोजी, गोपाल- 
कृष्ण गोखले, बाल गंगाधर तिलक, महात्मा गान्धी ओर जवाहरलाल नेहरू 
के नेतृत्व में अंग्रेजों से संघथ करके भारत ने स्वतन्त्रता प्राप्त की । सामाजिक 
ज्षेत्र में सती-दाह, कन्या-बध, बाल-विवाह आदि कुप्रथाओं के हटाने, विधवा- 
विवाह, हरिजन-उत्थान, स्त्री-शिक्षा आदि उपयोगी सुधारां के प्रचार से 
हमारे समाज का काया-पलट हो रहा है | साहित्यिक क्षेत्र में प्रान्तीय भाषाओं 
के विकास तथा श्री रवीन्द्रनाथ-जेसी विश्व-विख्यात विभूतियां के उत्पन्न 
करने का श्रेय वतमान भारत को ही है | इसी काल में श्री जगदीशचन्द बोस 
तथा रमण-जेसे वेज्ञानिकों, टाटा-जेसे उद्योगपतियों, श्री अरबिन्द-जेस॑ याशी 
ओर दशनिकों का प्रादुभाव हुआ है । सारे भारतवष में एक नई भावना 
ओर नई चेतना का उदय हुआ और इससे भारत ने मध्य युग से आधानक 
युग में प्रवेश किया हे । 


यों तो प्रत्येक पीढ़ी अपने को आधुनिक कहती है किन्तु इतिहास में कई 
विशेषताएं उत्पन्न होने पर ही आधुनिक युग का श्रीगणेश समझा जाता हे। 
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पौराणिक परम्परा वतमान काल को कलियुग बताती दै किन्तु ऐतिहासिक 
इसे कल-युग कहते हैं। आधुनिकता का प्रधान चिह्न कलयुगी होना अर्थात्‌ 
मशीनों की सहायता से भारी परिणाम में उत्पादन तथा वेज्ञानिक आविष्कारों 
का अधिकाधिक उपयोग हे । इसकी अन्य विशेषताएं राष्ट्रीयता का भाव 
प्रजातन्त्र, तथा धार्मिक विचार-स्वातन्त्य है | ये किसी भी देश में आमूल 
परिवतन कर देते हैं । पिछले सो वर्षों में इन्हीं के कारण भारत में नवयुग 
का आरम्भ हुआ है। यहाँ सांस्कृतिक दृष्टि से हुए महस्त्वपुणं परिवतनों का 
उल्लेख किया जायगा। ये परिवर्तन धमं, समाज, साहित्य ओर कला के क्षेत्र 
में हुए हैं और इनसे अभूतपूव भारतीय जागरण हुआ है। 
धार्मिक आन्दोलन 
आधुनिक भारत में नवयुग की ज्योति सवप्रथम धामिक श्रान्दोलनों के 
रूप में प्रकट होती है । इस समय भारत में जो जाग्रति दिखाई देती हे, उसका 
सूत्रपात इन्हीं से हुआ है । इनसे भारत को सवप्रथम अपनी शोचनीय बत- 
मान स्थिति, स्वर्णिम अतीत का ज्ञान तथा उज्ज्वल भविष्य में विश्वास उत्पन्न, 
हुआ । इन्होंने आलोचनात्मक दृष्टि से शास्त्रों के अध्ययन पर बल दिया, 
अन्ध-विश्वासों ओर रूढ़िवाद के स्थान पर तक ओर बुद्धि को प्रधानता दी। 
इन अन्दोलनों के प्रेरक कारण ब्रिटिश शासन से उत्पन्न नवीन परिस्थितियाँ 
थीं। इसाई-प्रचारक हिन्दू ओर मुस्लिम धर्मों पर प्रबल आक्षेप कर रहे थे, 
अंग्रेजी शिक्षा के प्रसार से पश्चिम के उदार विचार शि'क्षत जनता तक पहुँच 
रहे थे ओर खमीर की भाँति धीरे-धीरे उन्होंने समूचे भारत को अपने प्रभाव 
से ओत-प्रोत किया । १६ वीं शती के प्रारम्भ में भारत के सभी धर्म अपने धमे- 
प्रवतंकों की असली शिक्षाएं' भूलकर नाना प्रकार के अन्ध-विश्वासों, रूढ़ियों 
आउडम्बरों, शुष्क कमकाण्ड तथा श्रान्त विचारों के मोह-जाल में फँसे हुए थे । 
पश्चिमी ज्ञान के आलोक से आँखें खुलने पर तथा पराधीनता की पीड़ा 
अनुभव करने पर समभदार भारतीयों ने अपने देश की दुरवस्था देखी, 
उन्हें उसमें संशोधन की आवश्यकता प्रतीत हुईं, उसके परिणाम १६ वीं 
शती के धार्मिक आन्दोलन थे । 
ये आन्दोलन दो प्रकार के थे | कुछ उम्र सुधारबादी थे, ये धम और 
समाज में बड़े क्रान्तकारी सुधार चाहते थे, इनकी प्रेरणा का प्रधान स्रोत 
पश्चिमी शिक्षा और विचार-घारा थी । इनमें ब्राह्मममाज और प्राथना 
समाज मुख्य थे । इनके नेताओं ने पश्चिमी विचारों से आकुष्ट होकर जब 
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अत्यधिक मौलिक परिवतन करने चाहे तो इसकी प्रतिक्रिया कट्टर सुधार- 
आन्दोलनों के रूप में प्रकट हुईं । थियासफी और रामकृष्ण मिशन ऐसे ही प्रयास 
थे। दोनों अतिवादियों के बीच में अनेक नरम विचारों वाले सुधारक तथा 
आयसमाज के नेता थे जो वेदिक परम्परा को अक्षुण्ण रखते हुए परवर्ती 
युगों में उत्पन्न हुईं कुरीतियों का संशोधन करना चाहते थे । 
ब्राह्म समाज के प्रवतक राजा राममोहन राय ( १७७२--१८३३ ) थे । 
बचपन से ही वे मूति-पूजा के विरोधी थे, उनका विश्वास था कि सब धरम 
एक ही इंश्वर को मानते हैं। १८१३ के बाद ईसाई-मिशनरी 
ब्राह्म समाज हिन्दू धम पर बहुत प्रबल आक्रमण करने लगे। राममोहन राय 
पहले तो इनका उत्तर देते रहे, और बाद में उन्होंने शुद्ध 
एकेश्वरवाद की उपासना के लिए ब्राह्म समाज की स्थापना की । इसकी पहली 
बेठक कलकत्ता में २० अगस्त १८२८ को हुई, इसके साप्ताहिक अधिवेशनों 
में वेदों का पाठ, उपनिषदों के बंगला अनुवाद का वाचन ओर बंगला में 
उपदेश होते थे । राममोहन राय दो वष बाद इंगलेंड चले गए और १८३३ 
में उनकी म॒त्यु के बाद इसके प्रधान नेता श्री देवेन्द्रनाथ ठाकुर बने। उन्होंने 
ब्राह्म समाज के संगठन को निश्चित विधान तथा नियम बनाकर सुदृढ़ किया । 
इन्होंने सम्पूण वदों को प्रामाणिक मानने का विचार छोड़ दिया । १८४५७ इ० 
में ब्राह्म समाज में अद्ग रेजी शिक्षा-सम्पन्न, अत्यधिक भावुक तथा वाग्मी युवक 
श्री केशवचन्द्र सेन का आगमन हुआ । इसने ब्राह्म समाज को नई भावना 
ओर स्फूर्ति से ओत-प्रोत किया । इसके विचार बहुत उदार थे और १८६० में 
इसने उदारता के नाम पर पवित्र यज्ञोपवीत को भी तिलांजलि दे दी। उन दिनों 
श्री केशवचन्द्र सेन पर इसाइयत का प्रभाव अधिक पड़ रहा था। १८३६ में 
उनके एक व्याख्यान से श्रोताओं ने यह समझता कि श्री सेन अब इंसाई होने 
वाले हैं। ११ नवम्बर १८६६ को उन्होंने अपना प्रथक्‌ समाज स्थापित किया, 
इसके बाद ब्राह्म समाज में अनेक मतभेद उत्पन्न हो गए और उसका प्रभाव 
क्षीण होने लगा । 
ब्राह्म समाज इसाइयत के विरोध में हिन्दू-समाज की रक्षा के लिए पहला 
बाँध था किन्तु वह अन्त में इंसाइयत के जबदस्त प्रवाह का मुकाबला न 
कर के उसी के साथ बह गया। मूति-पूजा के विरोध के अतिरिक्त ब्राह्म समाज ने 
जाति-भेद आदि को कुरीतियों के निवारण की ओर भी बहुत ध्यान दिया। 
श्री केशवचन्द्र सेन के प्रयत्न से १८७० इ० में (विशेष विवाह कानून! पास 
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हुआ, जिससे ब्राह्मों के अन्तजातीय विवाह बैध हो गए । 

ब्राह्म समाज हिन्दू-समाज झें उम्र सुधार करना चाहता था, उस पर 
पाश्चात्य प्रभाव, इसाइयत ओर अंग्रेजी शिक्षा का गहरा प्रभाव पड़ा था। 
इसका क्षेत्र बंगाल तक ही सीमित था, पश्चिमी भारत में १८६४ में श्री केशव- 

चन्द्र सेन की यात्रा तथा भाषणों का शिक्षित जनता पर गहरा असर हुआ, 

१८६७ में बम्बई में 'प्राथना-समाज” की रथापना हुई । यह ब्राह्म समाज का 
ही दूसरा रूप था । इसके नेता डॉ० आत्माराम पाण्डुरंग रामकृष्णगोपाल 
भग्डारकर, महादेव गोबिन्द रानाडे थे। वे जाति-प्रथा के उच्छेद, विधवा- 
पुनविवाह, स्त्री-शिक्षा के प्रसार तथा बाल-विवाह-निषेध के सुधारों पर बल 
देते थे । निश्चित नियमों के आधार पर इस समाज का संगठन न होने से, 
यह आन्दोलन शक्तिशाली नहीं बन सका | 

ये सुधार-आन्दोलन केवल हिन्दू धम तक ही सीमित न थे । अंग्रेजी शिक्षा 
द्वारा जिस पाश्चात्य प्रभाव और इंसाइयत के प्रसार ने हिन्दुओं में त्राह्म समाज 
ओर प्राथना-समाज पेदा किये, उसी से जरथुस्त्री एवं मुस्लिम धर्मों में सुधार 
की प्रवृत्तियों प्रबल हुई । १८४५१ में शिक्षित पारसियों ने पारसी धमं की 
रक्षा तथा कुरीतियों के संशोधन के लिए 'रहनुमाये मज्दायस्नान! नामक 
समाज की स्थापना की । इसका उद्दं श्य फरसी समाज का पुनरुज्जीवन तथा 
पारसी धर्म को प्राक्तन पविन्नता की ओर ले जाना था । इसके नेता दादा 
भाई नोरोजी तथा जे० बी० कामा आदि महानुभाव थे । इस्लाम में नये 
धामिक सुधारों का श्रीगणेश करने वाले सर सय्यद अहमद थे । कट्टर एवं 
रूढ़ि-प्रस्त इस्लाम को उन्होंने युक्ति-संगत बनाने का प्रयत्न किया, वे तके 
की ही परम प्रमाण मानते थे । हजरत मुहम्मद की शिज्षाओं को समयानुकूल 
बनाने का दूसरा प्रयत्न भारत के सर्बे-प्रथम प्रीव कौन्सिलर श्री अमीर अली 
ने किया । 

उपयु क्त सभी आन्दोलन उम्र सुधार तथा आमूल परिवतेन के पक्षपाती 
थे। १८४८ से ७० तक इनकी प्रधानता रही । किन्तु इसके बाद उम्र सुधार 
आन्दोलनों की प्रतिक्रिया कट्टर आन्दोलनों के रूप में शुरू हुईं । इन्होंने न 
केवल इसाइयों के खतरे का अनुभव किया किन्तु हिन्दू धमे के मौलिक 
सिद्धान्तों की उपेक्षा ओर तिरस्कार को भली भाँति समझा । पचास वष पहले 
जहाँ शिक्षित हिन्दू-समाज हिन्दू थम के विविध सिद्धान्तों ओर अनुष्ठानों 
की खिल्ली उड़ाता था, अब वह उसका वेज्ञानिक समथन करने लगा। प्रत्येक 
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हिन्दू-प्रथा और रूढ़ि का चाहे वह सामाजिक दृष्टि से हानिकर ही क्‍यों न हो, 
आलंकारिक ढंग से इस प्रकार वर्णन किया जाने लगा कि वह स्प्रहणीय और 
आदशे समझी जाय । इस प्रकार के आन्दोलनों में श्री रामकृष्ण तथा स्वामी 
विवेका नन्द का प्रचार और थियोसोफी मुख्य थे । 
श्री रामकृष्ण परमहंस उच्चकोटि के सन्‍त और साधक थे। १८४६--- 
१८७१ तक उन्होंने कठोर साधना की, अन्य धर्मों के प्रति उनकी दृष्टि अत्यन्त 
उदार थी। वे मौखिक रूप से शिष्यों को उपदेश देते थे । 
रामकृष्ण-मिशन- उनके शिष्यों में नरेन्द्रनाथ ( स्वामी विवेकानन्द ) बहुत 
आन्दोलन प्रसिद्ध हैँ। गुरु की म्रत्यु के बाद इन्होंने संन्यास प्रहण किया 
६ वष तक तिब्वत आदि में बौद्ध धर्म के अध्ययन के लिए 
पयटन करते रहे । १८६३ के सितम्बर मास में शिकागों के ध्म-सम्मेलन में 
सम्मिलित होकर उन्होंने वह प्रसिद्ध ऐतिहासिक वकक्‍तृता दी जिससे अमरीका 
को भारत के धार्मिक महत्त्व का पहली बार पूरा ज्ञान हुआ | अमरीका ओर 
इंगलेण्ड में हिन्दू धम का प्रचार करने के बाद वे वापिस भारत लौटे । सारे 
देश में उनका अभूतपृव स्वागत हुआ। उन्होंने बेलूर और मायावती 
( अल्मोड़ा ) में दो केन्द्र स्थापित किये | देश में दुभिक्ष पड़ने पर उन्होंने 
सहायता-काय का संगठन किया, इसी संगठन ने बाद में श्री रामकृष्ण-सेवा- 
श्रम का रूप धारण किया । ४ जुलाई १६०२ को स्वामो विवेकानन्द दिवंगत 
हुए । 
रामकृष्ण-मिशन-आन्दोलन की कई विशेषताएं उल्लेखनीय हैं। यह 
सुधारों को दृष्टि से ब्राह्म समाज की भाँति उम्र नहीं है, वदान्त के सिद्धान्तों को 
आदश मानता हे ओर आध्यात्मिकता का विकास ही इसका प्रधान लेक्ष्य हे । 
इस समय के अन्य सुधारक मूर्ति-पूजा के विरोधी थे, किन्तु रामकृष्ण परमहंस 
इसे आध्यात्मिक भावना जाग्रत करन के लिए उपयोगी मानते थे । जिन 
प्रथाओं ओर परम्पराओं को ब्राह्म समाजी या कट्टर हिन्दू धमं के अन्य आलो- 
चक समाज के लिए घातक समभते थे, मिशन उन्हें उस रूप में नहीं देखता 
था। स्वामी विवेकानन्द हिन्दू धम के वतेमान आडम्बर-प्रधान स्वरूप को कठोर 
भत्सना करते थे किन्तु फिर भी &धारकों का माग ठीक नहीं समभते थे । 
उनका कहना था “पुराने सभी विचार अन्ध-विश्वास हो सकते हे, किन्तु 
अन्ध-विश्वासों के विशाल समूह में सत्य की सुवर्ण कशणिकाए' हैं। क्या तुमने 
ऐसा साधन ढूंढ निकाला है जिससे सुबणं को सुरक्षित रखते हुए उसकी 
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अशुद्धि को दूर कर सको ।” रामकृष्ण-मिशन की दूसरी विशेषता यह है कि 
यह सब धर्मों की सत्यता में विश्वास रखता है और इसकी धामिक दृष्टि 
अत्यन्त उदार है। मिशन का समाज-सेवा का काय अत्यन्त सराहनीय है, 
दुर्भिक्त, बाद आदि विपत्तियों में देशवासियों की सेवा कें साथ, इसके सेवा- 
श्रम रोगियों की चिकित्सा और लोक-शिक्षण में भी लगे हुए हैं । स्वामी 
विवेकानन्द के प्रयत्नों से पाश्चात्य देशों में भारत का मान बढ़ा, उन्होंने 
सव प्रथम वतेमान युग में पश्चिम के सम्मुख भारतीय संस्कृति और सभ्यता 
के गोरब को प्रतिष्ठापित किया | इसीलिए इस देश में वे बड़े लोकप्रिय हुए । 
उनका कहना था कि पश्चिम का उद्धार भारतीय अध्यात्मवाद से हो सकता 
है और भारत की उन्नति पश्चिमी देशों की उपयोगी विशेषताओं को अपनाने 
से हो सकती हे । विदेशों में हिन्दू धर्म तथा वेदान्त के प्रचार तथा भारत में 
लोक-सेवा के काये को रामकृष्ण-मिशन ने सफलतापूबक सम्पन्न किया है । 

थियोसफी की स्थापना मैडम ब्लैवेट्क्री तथा कनल अल्काट ने १८७४५ 
६० में अमरीका में की थी। वे १८७६ में भारत आये | १८८६ ई० में मद्रास 

के निकट अडयार में उन्होंने अपना केन्द्र बनाया | भारत 
थियोस्तफी में ९ के 

में इस आन्दोलन को सफल बनाने का सव प्रथम श्रेय 
श्रीमती एनी बीसेण्ट को है । 

थियोसफी-आन्दोलन ने हिन्दू धर्म की प्राचीन रूढ़ियों, विश्वासों 
ओर कमकारण्ड का बड़ा प्रबल वेज्ञानिक समर्थन किया। इसका उद्ं श्य 
प्राचीन भारतीय आदर्शों ओर परम्पराओं को पुनरुज्जीवित करना था | श्रीमती 
बीसेण्ट के प्रयत्न से इस लक्ष्य की पूर्ति के लिए बनारस में केन्द्रीय हिन्दू 
स्कूल? की स्थापना हुई, बाद में उसने कालेज तथ अन्त में हिन्दू-विश्व विद्यालय 
का रूप धारण किया | प्राचीन संस्कृति पर बल देने के कारण, यह आन्दोलन 
हिन्दू-समाज में बड़ा लोकप्रिय हुआ, किन्तु पुरानी रूढ़ियों और विश्वासों के 
समथेन तथा रहस्यमय कमंकाण्ड और तनन्‍्त्रवाद पर बल देने से शिक्षित 
समुदाय में इसके प्रति आकषण घट गया। इसका अधिक श्रभाव दक्षिण 
भारत के धार्मिक ओर सामाजिक आन्दोलनों पर ही पड़ा । 

कट्टर सुधार-आन्दोलनों का एक सुपरिणाम यह हुआ कि लज्जालु 
एवं निष्क्रिय हिन्दू धर्म ने आक्रमणात्मक रूप धारण किया । पाश्चात्य शिक्षा 
ओर सभ्यता की पहली चकाचोंध में शिक्षित वर्ग हिन्दू-धर्म में विश्वास खो 
चुका था, उसमें नास्तिकता ओर संदेह की प्रवृत्तियाँ प्रबल हो गई थीं उस 
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समय बहुतों को अपने को हिन्दू कहलाने में लज्जा अनुभव होती थी | १७७० 
से १८८० तक यह मनोवबृत्ति समाप्त हुईं। बंगाल में पंडित शशधर तक 
चूड़ामणिण ओर बंकिमचन्द्र इस आन्दोलन के नेता थे | इनका प्रधान काय 
हिन्दुओं की मानसिक दासता को दूर करना था। इन्होंने वैज्ञानिक प्रमाणों 
के आधार पर हिन्दू-कम-काण्ड तथा रूढ़ियां को न्याय्य एवं आवश्यक 
ठहराया । शशधर के प्रतानुसार केवल भारत ही ऐसा देश था जहाँ सभ्यता 
का पूरा विकास हो सकता था बाकी सब धम और समभ्यताएं हिन्दू-धर्म की 
तुलना में अपूर्ण, अवेज्ञानिक और हानिप्रद थे । शिखा धारण इसलिए उचित 
एवं विज्ञान-सम्मत था कि इससे शरीर में विद्युत्‌ धाराओं का चक्र ठीक 
तरह चलता रहता है । शशधर व उसके साथियों की युक्तियों में भले द्वी 
सत्यता न हो किन्तु मध्यम व के हजारों क्लर्कों, व्यापारियों तथा शिक्षकों पर 
उनका गहरा असर पड़ा, उनमें अपने धम के प्रति आत्म विश्वास ओर 
आत्माभिमान जाग्रृत हुआ | शिक्षित वग में यही काय श्री बंकिम ने किया, 
उन्होंने पादरियों द्वारा कृष्ण-चरित्र पर किये किए आच्तेपों का सुन्दर 
समाधान किया। 
धर्म-सुधार तथा समाज-संशोधन के पिछली शती के आन्दोलनों में 
संभवत: सर्वोच्च स्थान आय समाज का है। इसके संस्थापक स्वामी दयानन्द 
सरस्वती ( १८२४--१८८३ ) थे। २२ बष की अवस्था में 
आय समाज सत्य की खोज में उन्होंने भगवान्‌ बुद्ध की भाँति महाभि- 
निष्क्रमण ( ग्ृह-त्याग ) किया । १४ वर्ष तक सच्चे गुरु को 
दूँ ढ़ते रहे, उन्होंने दुगम तीर्थों में योग-साधना कपते हुए ज्ञान-संचय किया | 
१८६० में बे मथुरा में दरडी स्वामी विरजानन्द के शिष्य बने | ३ वष तक उनके 
चरणों में बेठकर विद्याभ्यास करते रहे, उनसे उन्होंने प्रत्येक वस्तु के सत्या- 
सत्य निणय की आषदृष्टि प्राप्त की । १८६६ में हरिद्वार के कुम्भ में हिन्दू 
धम की शोचनीय दशा देखकर उन्होंने इसके महान पाखण्ड के विरुद्ध पाख- 
णएड-खणिडिनी पताका गाड़कर अपने जीवन का महत्त्वपूर्ण काये आरम्भ किया । 
उनका अगला जीवन हमें सहसा शंकराचाय की स्मृति करा देता है। ऋषि 
दयानन्द का प्रधान मन्तव्य था कि मूर्ति-पूजा वेद-विहित नहीं दे । सबत्र वे 
परिडतों को उसे वेदानुकूल सिद्ध करने की चुनोती दते थे । काशी के ३०० 
पर्डित स्वामी जी को वेदों में से मूर्ति-पूजा सिद्ध करने वाला एक भो प्रमाण 
दूढ़कर नहीं दे सके (१६ नवम्बर १८६६ ई० )। इससे बढ़कर डनकी 
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विजय क्या हो सकती थी। स्वामी जी ने अपना शेष जीवन मूर्तिपूजा तथा हिन्दू 
धर्म के अन्ध-विश्वास तथा कुरीतियों के खण्डन और बेदिक सिद्धान्तों के 
प्रचार में लगाया । १८७४ में उन्होंने 'पत्याथ-प्रकाश” लिखा। जीवन के अन्तिम 
चार बष वे देशी रजवाड़ों में रहे । 'सत्यार्थ-प्रकाश” के बाद उन्होंने 'संस्कार- 
विधि” “यजुर्वेद भाष्य” ( सम्पूर्ण ), 'ऋग्वेद-भाष्य” (अपूर्ण), “ऋग्वेदादिभाष्य 
भूमिका? आदि महत्त्वपूण ग्रन्थ लिखे । ३० अक्तूबर १८८३ को दीपमालिका 
के दिन, अजमेर में उन्होंने अपनी जीवन-लीला पूर्ण की । 
स्वामी दयानन्द ने अपने काय को स्थायी रूप देने के लिए पहले 
राजकोट और पूना और फिर बम्बई में १८७५ ई० में आये समाज की स्थापना 
की । यद्यपि उन्होंने उत्तर भारत के सभी प्रान्तों में वेद्क 
आये समाज धम का प्रचार किया था, किन्तु इसका सबसे अधिक प्रभाव 
की विशेषताए' पंजाब में ही पड़ा। कमठ पंजाबियों ने इत अन्दोलन को १६ 
वीं शती का सबसे महत्त्वपूणं आन्दोलन बना दिया। आये: 
समाज के आन्दोलन की कई विशेपताएं थीं । उसने मूर्ति-पूज़ा का खण्डन 
करते हुए हिन्दू धर्म के मूल स्रोत वेद को प्रधान आधार बताया था। श्री अर- 
विन्द के शब्दों में राममोहन राय उपनिपदों पर ही ठहर गए थे, द्यानन्द ने 
उपनिषदों से भी आगे देखा और यह जान लिया कि हम,री संस्कृति का वास्त- 
विक मूल वेद ही है । सामाजिक क्षेत्र में आयसमाज ने जाति-भेद, अस्पृश्यता, 
बाल-विवाह, बहु-विवाह की भयंकर कुरीतियों के उन्मूलन का यत्न किया, 
स्त्रियों की दशा उन्‍नत क्री | इस दिशा में आयेसमाज का सबसे अधिक 
महत्त्वपूरं काये शुद्धि था। पिछली शती के किसी अन्य समाज-सुधारक को 
इस बात की कल्पना भी नहीं हुईं थी कि वह विधमियों को हिन्दू-समाज मे 
मिलाने की व्यवस्था करे | ऋषि दयानन्द और आय समाज को इस बात का 
श्रेय है कि इस व्यवस्था से उन्होंने हिन्दू जाति को सबल और क्रियाशील 
बनाया राष्ट्रीय दृष्टि से स्वामी दयानन्द का यह काय बहुत महत्त्व रखता हे 
कि उन्होंने भारतीयों की मानसिक पराधीनता को दूर किया । शिक्षित वग्गे 
पश्चिम की वेज्ञानिक उन्‍नति से उसका अन्ध-भक्त बनकर आत्म गौरव खो 
बेठा था। उसमें से अपनी प्राचीन संस्कृति और राष्ट्रीय अभिमान का लोप हो 
चुका था। ऐसे समय में ऋषि दयानन्द ने यह प्रचार किया कि वेद सब सत्य 
विद्याओं का भण्डार हे, उसमें विज्ञान के सभी आधुनिक आविष्कार तथा 
तथा विद्याएं बीज रूप से निहित हैं | हमें इस विपय में पश्चिम से लब्जित 
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होने की आवश्यकता नहीं, बेदिक काल में आयोवत जगदुगुरु था। ऋषि 
दयानन्द के इस प्रचार ने मेकाले की माया से मुग्ध भारतीयों की मोह-निद्रा 
को भंग किया । उनमें आत्म विश्वास और राष्ट्रीय की भावना को पुष्ट 
किया । भारत में स्वराज्य का मन्त्र उच्चारण करने वाले पहले भारतीय ऋषि 
द्यानन्द थे | १८८३ में कांग्रेस की स्थापना से दो बष पहले प्रकाशित 'सत्याथ 
प्रकाश” में उन्होंने लिखा था कि अच्छे-से-अच्छा विदेशी राज्य स्वदेशी राज्य 
की तुलना नहीं कर सकता । 

ऋषि दयानन्द की झत्यु के बाद, धर्मवीर लेखराम, गुरुदत्त विद्यार्थी, 
लला लाजपतराय, महात्मा हंसराज, तथा स्वामी श्रद्धानन्द आदि ने आय- 
समाज के आन्दोलन को शक्तिशाली बनाया । शिक्षा के प्रश्न पर आयंसमाज 
में कालेज तथा गुरुकुल नामक दो दल हो गए। कालेज-दल ने डी०ए०बी० 
कालेज स्थापित करके शिक्षा का प्रसार तथा वेदिक सिद्धान्तों का प्रचार 
किया । गुरुकुल दल के नेता महात्मा मुन्शीराम ( स्वामी श्रद्धानन्द ) ने 
१६०२ में गंगा-तट पर हरिद्वार के पास शुरूकुल कांगड़ी की स्थापना को। 
यह देश का पहला विश्वविद्यालय था जहाँ माठभापा के माध्यम द्वारा उच्च 
शिक्षा सफलतापूर्वक दी गई । आयेसमाज ने शिक्षा, हिन्दी-प्रचार, शुद्धि, 
समाज-सुधार, दलितोद्धार, बैदिक धर्म के प्रसार, जाति-भेद के उच्छेद, लोक 
सेवा तथा राष्ट्रीय जाग्॒ति के कार्यों में बड़ा महत्त्वपुएं भाग लिया हे । 

समाज-सुधथार 

ब्रिटिश शासन स्थापित होने पर भारतीय समाज की दशा अत्यन्त 
शोचनीय थी । इसमें कन्या-बध, सती-प्रथा-जैसी भीषण एवं त्राल-विवाह-जैसी 
घातक और अस्पृश्यता तथा जाति-भेद-जैसी हानिप्रद कुरीतियाँ प्रचलित थीं ओर 
जो देश के अध:-पतन का कारण बनी हुई थीं। १६ वीं शती के सभी धार्मिक 
आन्दोलनॉ--बआह्म समाज, प्राथना-समाज और विशेषतः आयेसमाज ने इनके 
निवारण के लिए बहुत प्रयत्न किया । 

१८८५ में जब देश की राजनैतिक दशा उन्‍नत करने के लिए कांग्रेस 
की स्थापना हुईं उस समय यह अनुभव किया गया कि सामाजिक दशा सुधारने 
के लिए भी प्रयत्न करना आवश्यक है । इस उहं श्य की पूति के लिए १८८८ 
से कांग्रेस की प्रत्येक बेठक के साथ प्रतिवर्ष राष्ट्रीय समाज सुधार परिषद्‌” के 
अधिवेशन होने लगे । इस परापदू के प्राण महादव गोविन्द रानाडे थे। इसमें 
दर साल स्त्री-शिज्षा के प्रसार, बाल-बिवाह और परे के विरोध, विधवाओं 
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ओर अर्प्रश्यों की दशा सुधारने, अन्तजातीय खान-पान और विवाहों के 
प्रोत्साहन आरादि विषयों पर प्रस्ताव पास होते थे। १८६० से समाज-सुधार 
का प्रबल समथक 'इसण्डियन सोशल रिफार्मर! नामक साप्ताहिक पत्र निकला । 
१८६७ में बम्बई तथा मद्रास में समाज-सुधार के प्रांतीय संगठन बने । २० वीं 
शती में समाज-सुधार का काय पहले आये समाज और फिर कांग्रेस द्वारा 
हुआ। महात्मा गानधी ने हरिजनोद्धार ओर मादकनद्र॒व्य-निषेध पर बहुत 
बल दिया ! १६२० के बाद से भारतीय नारियों में अभूतपूव जाग्रति हुई दे । 
यहाँ काल-क्रम से सामाजिक सुधारों का संक्षिप्त वणन होगा । 
पिछली शती में त्रिटिश शासकों तथा भारतीय समाज-सुधारकों का 
ध्यान सबसे पहले सती-प्रथा और कन्या-वध की ओर गया । पति की मझुत्यु 
पर पत्नी द्वारा उसकी चिता पर सती होने की प्रथा का विशेष 
सती-प्रथा._ प्रचार मध्ययुग में हुआ था । प्रारम्भ में पति के दिवंगत 
होने पर पत्नी के सामने आजन्म बेधव्य या चितारोहण के 
विकल्प थे । किन्तु बाद में धम-शास्त्रों में सती होने की महिमा गाई जाने 
लगी । स्मृतिकारों ने यह कहा कि सती होने वाली स्त्री न केवल पति के साथ 
अनन्त काल तक स्वग के सुखों का उपभोग करती है किन्तु वह अपने इस 
काय से पति और पितृकुल की तीनपीढ़ियों का भी उद्धार करती है । इस प्रकार 
धार्मिक व्यवस्था होने पर सेकड़ों स्त्रियाँ सती होने लगीं, किन्तु कई बार 
विधवाओं की सम्पत्ति के लोलुप सगे सम्बन्धी भी स्त्रियों को सती होने के 
लिए बाधित करने लगे । इस उद्द श्य की पूर्ति के लिए बड़े दारुण उपायों का 
अवलम्बन किया जाता था । स्त्रियों से सती होने की स्वीकृति पाने के लिए 
उन्हें अफीम आदि मादक पदाथ खिलाकर बिलकुल बे-सुध कर दिया जाता था 
स्त्रियाँ चिता की ज्वाला प्रज्वलित होने पर वहाँ से उठकर भागतों तो उन्हें 
बाँसों से जबरदस्ती चिता में ठेला जाता था, उन का करुण चील्कार दशकों के 
हृदय विदीण न कर सके, इसलिए शंख, ढोल, खड़ताल आदि वाद्य खूब जोर 
से बजाये जाते थे । स्त्रियाँ चिता से उठकर भाग न सकें, इसलिए प्रायः 
स्त्रियों को चिता के साथ रस्सियों से खूब कसकर बाँव दिया जाता था। 
मध्य युग में मुहम्मद तुगलक तथा अकबर ने इस कुप्रथा को समाप्त 
करने का प्रयत्न किया किन्तु यह बन्द नहीं हुईं | ब्रिटिश शासन की स्थापना 
के समय से अंग्रेज अफसर और ईसाई पादरी इसे बन्द करने पर बल दे 
रैद्दे थे, किन्तु ब्रिटिश सरकार धार्मिक मामलों में हस्तक्षेप नहीं करना चादइतो 
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थी । धीरे-धीरे सरकारी अफसरों द्वारा इस दारुण प्रथा का निरन्तर विरोध 
किये जाने पर सरकार ने १८१२९, १८१४ और १८९७ में कुछ ऐसे नियम 
बनाए जिनसे छोटी आयु की, गर्भवती तथा बच्चों वाली विधवाओं के सतो 
होने पर रोक लगा दी गई, किसी स्त्री को इसके लिए बाधित करना और उसे 
अफीम आदि खे बेसुध करना भी दण्डनीय अपराध बना दिया गया । 
श्री राममोहन राय १८११ में अपनी भाभी के जबरदस्ती सती किये जाने 
का दारुण दृश्य देखकर इस प्रथा के घोर विरोधी हो गए । उन्होंने अनेक 
साधनों द्वारा इसके विरुद्ध प्रचार किया। १८१७ का नियम बनने पर जब 
'गाल के कट्टर पंथियों ने इसे रद करने के लिए सरकार को आवेदन-पत्र भेजा 
तो राममोहन राय ने इसका जबरदस्त प्रत्युत्तर देते हुए सती-प्रथा की हृदय 
विदारक घटनाओं का वणणन करते हुए लिखा कि सब शास्त्रों के अनुसार यह 
नारी-हत्या है और इसका अन्त होना चाहिए । अन्त में दिसम्बर १८२६ को 
लाड वेंटिट्न ने सरकारी कानून द्वारा इसे अवेध और दण्डनीय अपराध बना 
दिया । 
बाल-वध की बुराई दो रूपों में प्रचलित थी। बंगाल में यह बड़ी पुरानी 
प्रथा थी कि कोई अभीष्ट पूरा होने पर बच्चे की बलि दी जाती थी । उदाहरणाथे 
निः:सन्तान स्त्रियाँ यह संकल्प करती थीं कि यदि उनके एक 
वाल-वध से अधिक बच्चे हुए तो वे उसे गंगा-माता की भेंट करेंगी । 
१७६४ में बंगाल में इस प्रथा को कानून द्वारा नर-हत्या का 
अपराध घोषित करके बन्द किया गया। दूसरी शोचनीय प्रथा बालिक्रा-वध की 
थी । मध्य तथा पश्चिमी भारत के राजपूतों, जाटों, मेवातों में कन्या का जन्म 
होते ही उसे अफीम आदि देकर या अन्य ढंगों से मार दिया जाता था ताकि 
कन्या के विवाह के समय दहेज आदि के कारण जो अपमान सहना पड़ता है, 
तथा परेशान होना पड़ता है, उससे मुक्ति हो जाय। १८०२ के एक कानून 
के अनुसार इसे भी बन्द करने का यत्न किया गया। 
सती-प्रथा बन्द हो जाने के बाद विधवाओं की समस्या विशेष रूप से 
विषम हो गईं। बाल-विवाह और बे-मेल-विवाह की प्रथा के कारण हिन्दू- 
समाज में बाल-विधवाओं की संख्या बहुत अधिक थी। 
विधवा-विवाह प्रचलित प्रथा के अनुसार विधवाएँ पुनविवाह् नहीं कर सकती 
थीं। उन्हें अत्यन्त संयम ओर त्रह्मचये का जीवन बिताना 
पड़ता था। हिन्दू-परिवार में उन्हें प्रतिदिन भयंकर अपमान सद्दना होता 
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था | श्री इेश्वरचन्द्र विद्यासागर के प्रयत्न से भारत-सरकार ने १८५६ में 
विधवा पुनविवाह को जायज़ ठहराने वाला कानून बनाया | 
किंतु इस कानून से भी विधवा-विवराहों की संख्या नहीं बढ़ी, क्योंकि 
लोकमत इसके पक्त में नहीं था । शने:-शने: इस प्रथा के विरुद्ध जनमत प्रबल 
होने लगा ओर इन विवाहों को अब समाज में पहले की तरह बुरी दृष्टि से 
नहीं देखा जाता । विधवाओं की सहायता करने तथा उनकी दशा सुधारने के 
लिए देश में अनेक संस्थाएँ काम कर रही हे । १८८७ में शशिपद बनर्जी ने 
इस प्रकार की सव प्रथम संस्था कलकत्ता के पास बरहानगर में खोली थी। 
१८८६ में एक ईसाई स्त्री पंडिता रमा बाई ने बम्बई में हिन्दू-विधवाओं के 
लिए शारदा सदन खोला। इस सदन की विधवाओं के इसाई हो जाने से 
हिन्दू-विधवाओं की सेवा के लिए श्री कर्वे ने हिन्दू-विधवाश्रम की १८६६ में 
स्थापना की। १६०६ के बाद आय समाज ने विधवाश्रम स्थापित किये। 
उत्तर भारत में इस प्रकार का सबसे बड़ा प्रयत्न सर गंगाराम का था। १६१४ 
में उन्होंने लाहौर में विधवा-विवाह-सद्दायक सभा की स्थापना की और 
इसके लिए लाखों की सम्पत्ति का दान किया । पंजाब, यू० पी०, बिहार, सी०- 
पी० के अनेक शहरों में इसकी शाखाएँ हैं । 
मध्य युग में बाल-विवाह की बुराई अपनी चरम सीमा तक जा पहुँची 
थी । ऐसे भी उदाहरणों की कमी नहीं जिनमें दूध पीते तथा गर्भाशयस्थ 
शिशुओं की शादी तय हो जाती थी । ब्राह्म समाज, आय समाज 
बाल-विवाह ओर एक पारसी पत्रकार बहराम जी मलाबारी ने सब प्रथम 
इस बुराई की ओर देश का ध्यान खींचा । श्री मलाबारी ने 
१८८० में अनेक हिन्दू नेताओं और सरकारी अफसरों की सम्मतियों के साथ 
इसके विरोध में एक पुस्तिका प्रकाशित की। १८६० में एक बंगाली लड़की 
फूलमणि दासी के बलिदान से देशवासी बाल-विवाह की बुराई को तीत्रता से 
अनुभव करने लगे । ११ वष की अवस्था में पति द्वारा सहवास से फूलमणि 
की मृत्यु हो गदे और जब पति पर हत्या का अभियोग लगाया गया तो 
उसने अपनी सफाई में भारतीय दण्ड विधान की वह धारा पेश की जिसके 
अनुसार विवाहित जीवन में सहवास के लिए न्यूनतम आयु १० वष थी । 
श्री मलाबारी आदि सुधारकों ने तथा ईसाइयों ने भारत सरकार पर सहवास- 
आयु बढ़ाने तथा बाल-विवाह रोकने के लिए कानून बनाने पर बल दिया। 
भारत-सरकार ने जब सहवास-वय को १० से १२ वर्ष करने का प्रस्ताव पास 
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किय तो कट्टर पन्थियों ने उसका घोर विरोध किया । फिर भी १८६१ 
में यह प्रस्ताव कानून बन गया। देशी राज्यों में बड़ोदा ने सब प्रथम १६०१ 
में वाल-विवाह-विषेधक कानून द्वारा लड़के-लड़कियों के विवाह के लिए 
न्यूनतम आयु क्रमशः १६ और १२९ वबष रखी। ब्रिटिश भारत में श्री हर- 
विलास शारदा के प्रयल्न से १६२६ में बाल-विवाह“निषेधक कानून पास हुआ 
इसके अनुसार १८ वषे से कम आयु के लड़के तथा चोदह बष से कम आयु 
की लड़की का विवाह नहीं हो सकता । बाद में इस कानून में कई संशोधन 
हुए । शिक्षा के प्रसार से बाल-विवाह की बुराई शहरों में बहुत घट रही हे । 
हिन्द.समाज की सबसे बड़ी विशेषता जात-पात बताई जाती हे। 
समूची जाति लगभग तीन हजार वर्गों में विभक्त हे जिनका खान-पान और 
विवाह अपने ही वर्गों तक सीमित रहता हे । त्रिटिश शासन 
जाति-मेद के प्रारम्भिक काल में जाति-भेद की व्यवस्था बड़ी कठोर 
थी। एक जाति का व्यक्ति न केवल खान-पान ओर विवाह 
के विषय में जातीय बन्धनों में जकड़ा हुआ था किन्तु वह अपना पेतृक पेशा 
भी नहीं छोड़ सकता था, विदेशियों के सम्पक से दूषित द्ोने के भय से 
विदेश अथवा समुद्र-यात्रा भी नहीं कर सकता था। खान-पान में ब्राह्मणों 
के कुछ उँचे वग सिद्धि का इतना अधिक विचार रखते थे कि एक ही उप- 
जाति के व्यक्ति एक दूसरे के हाथ का बना भोजन भी नहीं खाते थे। यही 
बात “नो कनोजी तेरह चूल्हे” आदि कहावतों में प्रतिबिम्बित हुई है| स्वामी 
विवेकानन्द को इसी परिस्थिति से खीभककर कहना पड़ता था कि हमारा धम 
रसोईंघर में है, हमारा इश्वर खाना बनाने के बतन हें--हमारा सिद्धान्त है 
मुझे न छुओ, में पवित्र हूँ। 
शिक्षित व्यक्तियों द्वारा सब प्रथम खान-पान और विदेश-यात्रा के 
बन्धन तोड़े गए | पिछली शती के अन्त में कांग्रेस के साथ होने वाली समाज- 
सुधार-परिषदों की समाप्ति अन्तजातीय भोज्ञों के साथ होती थी। साधारण 
जनता में रेलों ने इस विचार को शिथिल करने में बड़ी सद्दायता की हे, क्‍योंकि 
इनमें छुआछूत और शुद्धि की मयादाओं का पालन करना बड़ा कठिन है। होटल 
भी इसमें बहुत सहायक सिद्ध हुए हैं। आज से सौ वर्ष पहले विदेश-यात्रा करना 
बड़े साहस का काय था। राजा राममोहन राय इंगलेण्ड जाते हुए अपने साथ 
ब्राह्मण रसोइया लेते गए थे ताकि अपवित्र विदेशी भोजन से वे धमे-श्रष्ट 
न हों। विदेश जाने वालों को भारत वापिस आने पर बड़ी कठिनाइयाँ उठानो 
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पड़ती थीं । प्रायश्चित्त से शुद्धि न करने पर वे जाति से बहिष्कृत कर दिए 
जाते थे। किन्तु धीरे-धीरे शिक्षा के लिए यूरोप और अमरीका जाने वालों 
की संख्या बढ़ने से यह बन्धन शिथिल हो गया । 
जाति-भेद का सबसे जबद स्‍त बन्धन विवाह-विषयक था| आय समाज 
में चारों वर्णों को गुण-कमानुसार मानते हुए इसे तोड़ने पर बहुत बल दिया। 
इससे समाज को बड़ी हानियाँ हो रही हैं, चुनाव का क्षेत्र संकुचित होने से 
दहेज़ बहुत अधिक माँगा जाता है, इसलिए या तो विवाह कठिनाई से ही होते 
या लड़कियाँ अविवाहित रह जाती हैं अथवा बे-मेल-विवाह होते हैं.। स्व० 
श्री विद्डलभाई पटेल ने इस दुरवस्था को दूर करने के लिए १६१७ में एक 
बिल पेश किया था, किन्तु उसका कट्टर पंथी वर्ग ने इतना विरोध किया कि 
वह पास न हो सका। १६२२ में लाहौर में जात-पात का विरोध करने के लिए 
जात-पात-तोड़क-मण्डल स्थापित हुआ। १६३७ में आय-विवाह-कानून द्वारा 
आयसमाजियों के अन्तर्जातीय विवाहों को वैध बना दिया गया। भश्रस्तावित 
हिन्दू कोड के अनुसार हिन्दुओं के असवर्ण विवाह जायज बनाये जा रहे डढ। 
अन्तजातीय विवाहों की प्रवृत्ति शने:-शने: बढ़ रही हे । 
जाति-भेद की शड्डलाएँ पश्चिमी शिक्षा, व्यक्ति-स्वातन्त्रय, समानता 
पर बल देने वाली उदार विचार-धारा तथा रेलों आदि के आगमन तथा नई 
आर्थिक परिस्थितियों से टूट रही हैं। पेशे का बन्धन, जो पहले प्रायः नीची 
जातियों के साथ था, लगभग समाप्त हो रहा है, क्योंकि अपने पुराने पेशों की 
अपेक्षा नये कारखानों में काम करने से अधिक आय होती है, दूसरी ओर 
ब्राह्मण आदि उच्च वर्णों के व्यक्ति आर्थिक परिस्थितियों से बाध्य होकर दंर्जी, 
व्यापारी, दुकानदार बन रहे हैं। समूचे देश में एक कानून लागू होने तथा 
समानता के सिद्धान्त का पालन होने से भी पुराना जातीय भेद-भाव समाप्त 
हो रहा है । स्वतन्त्रता पाने के बाद यह अनुभव किया जा रहा है कि सच्चे 
लोकतन्त्र की स्थापना के लिए जाति-भेद को मिटाना अनिवाय हे । हाल में ही 
पूना में इसी उद्दे श्य से जाति-निमू लन नामक सुस्था स्थापित हुई है। १६४६ 
में बम्बई में जाति भेद पर कुठाराघात करने बाला एक नया कानून पास हुआ 
है, इसके अनुसार जाति-बहिष्कार को दण्डनीय अपराध बना दिया गया है। 
सामाजिक त्षेत्र में आधुनिक भारत के दो बड़े क्रान्तिकारी सुधार 
हरिजनोद्वार और महिलाओं की आश्चर्यजनक उन्नति हैं । हिन्दु:समाज ने कई 
सो वर्ष तक नीच जातियों तथा स्त्रियों के साथ क्रर व्यवद्दार और घोर 
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उत्पीड़न किया था पिछले पचास वर्षों से वह उनका प्रोयश्चित्त करने में लगा 
हुआ है, उन्हें मध्ययुगीन हीन स्थिति से उठाने के सभी संभावित प्रयत्न 
किये जा रहे हैं 
ब्रिटिश शासन के प्रारम्भ में नीच जातियों के करोड़ों हिन्दू अछूत माने 
जाते थे, इनके साथ असह्य ओर अकथनीय अत्याचार होते थे। दक्षिण में 
यह प्रथा उमगम्रतम रूप में थी। वहाँ उच्च जातियाँ नोच 
हरिजनोद्धार जातियों के स्पश ही नहीं, छाया तक से अपविनच्र हो जाती 
थीं। कोचीन की सरकारी रिपोर्ट के अनुसार ब्राह्मण नायर 
के स्पश से दूषित समझे जाते थे किन्तु कम्मलन ( राज, बदई, लुहार, चमार ) 
ब्राह्मणों को २४ फीट की दूरी से अपवित्र कर देता था, ताड़ी निकालने वाला 
३६ फोट से, चेरुमन कृषक ४८ फीट से, और परेमन ( गोमांस-भक्षक 
परिह्ा ) ६४ फीट से । यह सन्‍्तोष की बात थी कि इससे पुरानी रिपोर्टा में 
परिहा ७२ फीट की दूरी से अपवित्न करने वाला माना गया हे। अभागे 
अछूत शहरों से बाहर रहते थे, मन्दिरों में इनका प्रवेश वर्जित था, क्योंकि 
सब भक्तों का उद्धार करने वाले देवता भी इनके दशन से दूषित हो जाते थे । 
ये कुओं से पानी नहीं भर सकते थे, हस्पतालों ओर पाठशालाओं का लाभ 
नहीं उठा सकते थे। वे उच्च वर्ग के बेगार आदि के अत्याचार सहते हुए बढ़े 
दुःख से अपने नारकीय जीवन की घड़ियाँ गिनते थे । 
इनके उद्धार की ओर सबसे पहले आय समाज ने ध्यान दिया । 
१८७६-७७ में हमारे देश में भयंकर ढुभिज्ष पड़ा । देहातों में हजारों अस्पृश्य 
बुरी तरह मरने लगे | इस समय इंसाइयों ने सहायता-कार्य का संगठन किया । 
१८८० से दल्ञित जातियाँ बड़ी संख्या में इंसाई होने लगीं। आर्य-समाज ने 
इस खतरे को अनुभव किया और उनके उद्धार का बहुत यत्न किया। ब्रह्म- 
समाज ओर प्राथना-समाज ने भी इस क्षेत्र में कुछ काम किया । १६२० के 
बाद से महात्मा गांधी के नेतृत्व में कांग्रेस ने अस्प्रश्यता-निवारण को रचना- 
त्मक कार्यक्रम का अंग बना लिया। हरिजनों के मन्दिर-प्रवेश के लिए कानून 
बना । १६३२ में नवीन शासन-योजना बनाते हुए ब्रिटिश अधिकारियों ने 
निवांचन के लिए जब अछूतों को हिन्दुओं से अलग रखने का यत्न किया तो 
महात्मा गान्धी ने पूना में अनशन करके इसका विरोध किया और उनकी बात 
स्वीकार कर ली गईं। इसी समय उन्होंने अछूतों को हरिजन का नाम दिया 
ओर उनकी दशा सुधारने के लिए 'हरिजन-सेवक-संघ” और 'हरिजन” पत्र की 
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स्थापना की ओर हरिजनोद्धार के लिए देश का दौरा किया । 

१६३७ में कांग्रेसी सरकारों के स्थापित हो जाने के बाद हरिजनों की 
उन्नति, शिक्षा तथा सामाजिक वाधाओं को दूर करने की ओर अधिक ध्यान 
दिया गया । द्वितीय विश्व-युद्ध के बाद तथा विशेषतः भारत स्वतत्र होने के 
बाद कांग्रसी मन्त्रिःमण्डलों ने परिगणित एवं दलित जातियों के उत्थान के 
लिए पूरा प्रथत्न किया है।. प्रायः सभी प्रान्तों में असमर्थता-निवारक कानून 
पास हो चुके हैं। इनके अनुसार अस्पृश्यता कानूनी तोर से दुर्डनाय अपराध 
बना दिया गया हे । हरिजन अब तक पुरानी सामाजिक प्रथा के अनुसार 
सावजनिक जलाशयों, मन्दिरों, तथा शिक्षा-संस्थाओं का अछूत होने से 
उपयोग नहीं कर सकते थे । अरपृश्यता के कारण होटलों में भोजन करने तथा 
अनेक स्थानों पर डोला-पालकी आदि सवारियों पर बेठने का अधिकार नहीं 
रखते थे । नये कानून द्वारा अछुतों को ऊँची जातियों के बराबर सममते हुए 
उपयु क्त सभी सामाजिक प्रतिबंध अवेध एवं दण्डयोग्य अपराध बना दिए 
गए हैं। शिक्षा की दृष्टि से हरिजन जातियाँ बहुत पिछड़ी हुई हैं। उनमें 
शिक्षा-प्रसार का विशेष यत्न किया जा रहा है, हरिजन विद्यार्थियों के लिए 
शिक्षण-संस्थाओं में पयोप्त स्थान सुरक्षित रखे जात हैं, उनके लिए प्रथम श्रेणी 
से विश्वविद्यालय की उद्यतम कक्षा तक निःशुल्क शिक्षा पाने की व्यवस्था हे 
सरकारी होस्टलों में रहने की विशेष सुविधाएँ हैं, छात्रावास के सभी खर्चे 
माफ हैं। सरकारी नौकरियों में दस प्रतिशत स्थान उनके लिए सुरक्षित हैं 
इन पदों पर नियुक्ति के लिए नियत आयु में उन्हें तीन वष की छूट हे । 
व्यवस्थापिका-सभाओं में उनके स्थान सुरक्षित हैं तथा प्रांतीय व केन्द्रीय सभी 
मन्त्रि-मण्डलों में अस्पृश्यों के प्रतिनिधि हैं। भारत के नये संविधान में 
अस्पृश्यता एक अपराध घोषित किया गया हे ओर इस प्रकार कानूनी दृष्टि से 
इसकी अन्त्येष्टि कर दी गई हे । 

पिछली सदी में हरिजनों के अतिरिक्त समाज में स्त्रियों की दशा भी 
अत्यन्त शोचनीय ओर गिरी हुईं थी। नारियों को समाज में अत्यन्त तिरस्कार 

की दृष्टि से देखा जाता था, उन्हें पेर की जूती समझा जाता 

स्त्रियों का था | स्त्री-समाज शिक्षा से वंचित एवं जान-बूमकर पर्दे 
उत्थान रखा जाता था। पुरुषों की अपक्ता उनके दाम्पत्य एवं 
साम्पत्तिक अधिकार नाम-सात्र को ही थे। पिछले पचास वर्ष 
में इस स्थिति में आमूल परिवर्तन आ गया है। हमारे देश की नारियों में 
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असाधारण जाग्रुति हुई है और उन्होंने सभी क्षेत्रों में पुरुषों के समान अधि- 
कार और स्थिति प्राप्त कर ली दे | 

पिछलो शती में स्त्रियों के उत्थान का श्री गणेश स्त्री-शिक्षा से हुआ | 
इसाई-मिशनरियों ने इसाइयत के प्रचार की दृष्टि से इसे प्रारम्भ किया । 
बंगाल में त्राह्ष समाज तथा इंश्वरचन्द्र विद्यासागर ने स्त्री-शिक्षा के लिए बड़ा 
यत्न किया । १८६० के बाद से आय समाज ने उत्तर भारत में ओर विशेषतः 
पंजाब में इस कार्य को बड़े जोर-शोर से किया तथा साथ ही पर्दे की कुरीति के 
विरुद्ध भी आन्दोलन किया । स्त्रियों में शिक्षा का प्रसार होने से बड़ी जाग्रृति 
हुई | वे भी अपने राजनेतिक अधिकारों की माँग करने लगीं। १८ दिसम्बर 
१६१७ को भारतीय स्त्रियों के प्रतिनिधि-मण्डल ने पहली बार भारत-मन्त्री 
माण्टेग्यू से मद्रास में मताधिकार की माँग की, किन्तु १६१८ में माण्टम्यू 
चेम्सफोडे रिफार्म स्कीम में स्त्रियां के मताधिकार का काइई स्पष्ट उल्लेख नहा 
था| इस पर भारतीय स्त्रियों ने इसके लिए घोर आन्दोलन किया ओर 
नारियों का एक प्रतिनिधि-मण्डल पार्लियामैण्ट के सदस्यों से यह माँग मन- 
वाने विलायत भी गया । १६१६ के शासन-विधान के अनुसार प्रान्तीय 
व्यस्थापिका-परिपदों को नारियों की वोटर बनाने का अधिकार दे दिया गया। 
इसके अनुसार सबसे पहले मद्रास ने १६२६ में स्त्रियां को व्यवस्थापिका- 
परिषद्‌ के सदस्यों के निवाचन का अधिकार प्रदान क्रिया और दो वष से 
लगभग सभी प्रान्तों में स्त्रियाँ निधाचक बन गई । यूरोप में नारियों को जो 
अधिकार घोर संघष के बाद प्राप्त हुआ, वह भारतीय स्त्रियों को अल्प प्रयास 
से ओर फ्रांस आदि कई देशों की स्त्रियां से पहले मिल गया । 

यही दशा सामाजिक ओर कानूनी अधिकारों की भी है । १६२० के 
बाद स्त्रियों ने राष्ट्रीय स्वातत्य संघप में भी बहुत भाग लिया। उनमें शक्ता 
ओर जाग्रति बढ़ रही थी । १६२६ में श्रीमती मागरेट कजिन्स ने महिलाओं 
के संगठन का प्रयास किया, फलस्वरूप अखिल भारतीय महिला परिषद्‌ की 
की स्थापना हुई | इसका पहला अधिवेशन जनवरी १६६ में पूना मे हुआ। 
यह शिक्षित महिलाओं का प्रधान संगठन दे ओर पिछली दो दशाब्दियां में 
भारतीय नारियों पर लगे प्रतिबन्धों ओर कानून-बाधाआं का हटाने, तथा 
समान अधिकारों की माँग करने में इस संस्था न मुख्य भाग लया दे । इसके 
सभापति पद्‌ को बड़ोदा तथा ट्रावन्कोर को महारानियों, नवाब भूपाल की 
की बेगम, श्रीमती सरोजनी नायडू, राजकुमारी अमृतकोर, रामेश्वरी नेहरू, 


॥ 


८० भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


विजय लक्ष्मी पंडित-जैसी प्रसिद्ध भारतीय नारियाँ सुशोमित कर चुकी हैं। 
प्रतिवष यह स्त्रियों की स्थिति में सुधार करने के लिए अनेक महत्त्व पूरा प्रस्ताव 
पास करती हे । 

भारत-सरकार की नीति भी नारी-अन्दोलन के अनुकूल रही है और 
नारियों को बड़ी तेजी से राजनेतिक अधिकार मिले हैं । १६३५ के शासन- 
विधान में प्रान्तीय एवं केन्द्रीय परिषदों में स्त्रियों के लिए कुछ स्थान सुरक्षित 
रखे गए । सद्रास में इनकी संख्या ८ थी, बम्बई ओर यू० पी० में ६, अविभक्त 
बंगाल में ५, पुराने पंजाब तथा बिहार में ४, मध्यप्रान्त में ३, उड़ीसा, तथा सिन्ध 
में २ तथा आसाम में एक आजकल दस स्त्रियाँ केन्द्रीय व्यवस्थापिका-परिषद्‌ 
में सद॒स्या हैं। स्त्रियों के धारा-सभाओं में पहुँचने का एक सुपरिणाम यह हुआ 
हे कि थे समाज-सुधार ओर स्त्रियों को नवीन कानूनी अधिकार दिलाने के 
प्रस्ताव पेश कर रही हैं। बम्बई व्यवस्थापिका-सभा की महिला-सदस्यों ने इस 
समय वहाँ इस प्रकार के अनेक बिल उपस्थित किए हैं, वहाँ पुरुषों के बहु- 
विवाह पर प्रतिबन्ध लगाने वाले तथा हिन्दू-स्त्री-पुरुषों को कुछ विशेष अव- 
स्थाओं में तलाक का अधिकार देने वाले कानून पिछले दो वर्षों में पास हो 
चुके हैं । 

कांग्रेसी सरकारों ने स्त्रियों को ऊँचे पद देकर नारियों को उच्चतम 
प्रतिष्ठा देने के प्राचीन भारतीय आदश का पालन किया है और स्त्रियों 
की स्थिति को बहुत ऊँचा उठाया हे । इस समय अमरीका के राजदूत पद 
को श्रीमती विज्ञयलक्ष्मी पंडित अलंकृत कर रही हैं, राजकुमारी अम्रतकोर 
केन्द्रीय मन्त्रि-मए्डल में स्वास्थ्य-मन्त्रिणी हैं, दिवंगता भारत-कोकिला 
सरोजिनी नायडू युकतप्रान्त के गवनर पद पर आसीन थीं । यह स्मरण 
रखना चाहिए समानाधिकारवादी पश्चिमी देशों में स्त्रियाँ अभी इतने 
ऊँचे पदों पर नहीं पहुँची । संयुक्त राज्य अमीरका में ( १६४६ ) पहली 
बार एक महिला को राजदूत बनाया गया है। स्व॒तन्त्र भारत ने न केवल अपने 
शासन-विधान में स्पष्ट रूप से स्त्रियों ओर पुरुषों के अधिकार समान माने 
हैं किन्तु १६४८ में केन्द्रिय सरकार ने भारतीय शासन (आई० ए० एस०) की 
प्रतियोगिता-परीक्षाओं में नारियों को भी बेठने का अधिकार देकर उक्त 
घोषणा :को क्रियात्मक रूप प्रदान किया है । यह अधिकार अभी तक स्त्रियों 
को पश्चिमी देशों में बहुत कम प्राप्त है । 

नारियों को पुरुषों के तुल्य कानूनी अधिकार देने का सबसे बड़ा ओर 


आधुनिक भारत ८१ 


क्रान्तिकारी परिवर्तन हिन्दू कोड है। इसका भ्रस्तावित रूप छः भागों में 
विभक्त हे। इसमें उत्तराधिकार, विवाह, तलाक, भरण- 
हिन्दू कोड. पोषण, नाबालिगी, संरक्षण ओर दत्तक-पुत्र-महण के विस्तृत 
नियम हैं। इनमें कई व्यवस्थाएँ विशेष महत्त्वपूर्ण हैं। 
नारियों को अब तक साम्पत्तिक अधिकार बहुत कम थे । किन्तु हिन्दू कोड के 
अनुसार अब वे कन्या के रूप में पिता की सम्पत्ति में से अपना हिस्सा ले 
सकेंगी, विधवाओं को अपनी सम्पत्ति पर पूण अधिकार होगा। अब तक 
कानूनी तोर से हिन्दू पुरुषों के बहु-विवाह पर कोई प्रतिबंध न था ( मद्रास, 
बम्बई की व्यवस्थापिका-परिषदें पहले ही इसे गेर कानूनी बना चुकी है, ) हिन्दू 
कोड द्वारा एक पत्नी के रहते हुए दूसरी शादी दण्डनीय अपराध बना दिया 
गया है। विवाह दो प्रकार के होंगे--धार्मिक तथा दोवानी ( सिविल ) | 
असवरो विवाह वेध माने जायँगे। कुछ विशेष अवस्थाओं में स्त्री-पुरुष 
दोनों को समान रूप से तलाक़ का अधिकार दिया गया है । हिन्दू कोड पास 
हो जाने से स्री पुरुषों के कानूनी अधिकारों में कोई वेषम्य नहीं रहेगा, अब 
तक हिन्दू नारी जिन अन्यायपूण सामाजिक प्रतिबन्धों की बेड़ियों से बँधी 
हुई थी, उनसे मुक्त हो जायगी । हिन्दू कोड पास होने से पहले ही नारियों की 
दुदशा सुधारने के लिए केन्द्रीय तथा प्रांतीय घारा-सभाओं ने कई उपयोगी 
कानून पास किए हैं। वित्ाहित हिन्दू स्ली की शोचनीय दशा सुधारने के 
लिए १६४५६ में भारत सरकार ने उसके प्रथक्‌ निवास और भरण-पोषण का 
कानून बनाया है। इसी बर्ष सगोत्र विवाहों को भी बेध स्वीकार किया गया 
है। बहु-विवाह-विरोधी एवं तलाक़ की अनुमति देने याले कानून बम्बई तथा 
मद्रास ने बना दिए हैं तथा अन्य प्रान्तों में इस प्रकार के बिल विचाराधीन हैं । 
उपयु क्त महत्त्वपूरो समाज-सुधारों के अतिरिक्त मादक-द्रव्य-निषेध की 
ओर भी कांग्रेसी सरकारों ने बहुत ध्यान दिया है। देवदासियों के सुधार, 
मन्दिरों की सम्पत्ति के उचित उपयोग, बे-मेल-विवाह आदि कुप्रथाओं के 
विरोध, दहेज की बुराई तथा शादी का खचे कम करने का भी आन्दोलत्न 
हो रहा है। आशा है स्वतन्त्र भारत में कुछ दशाब्दियों में अधिकांश सामाजिक 
कुरीतियों का अन्त हो डी व्गो । 
| साहित्यिक जागृति 
आधुनिक काल में धार्मिक एवं सामाजिकजागृति के साथ साहित्यिक 
जागृति भी हुई। अंग्रेजों द्वारा संस्कृत के अध्ययन से भारत-विषयक अध्ययन 


श्टरे भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


का उदय हुआ जिससे हमें अपने देश के लुप्त गौरव ओर अतीत इतिहास 
का प्रामाशिक परिचय मिला, अंग्रेजी शिक्षा के प्रसार ओर छापेखानां के 
माध्यम से भारत का बोद्धिक जागरण प्रारम्भ हुआ ओर इसका सबसे बड़ा 
ओर विलक्षण परिणाम प्रान्तीय भाषाओं के साहित्य का विकास है । 
१८ वीं शती के अन्तिम चरण में ब्रिटिश शासकों को शासन-प्रबन्ध 
के लिए भारतीय भाषाओं का ज्ञान पाने की आवश्यकता अनुभव हुई | बारेन 
हेस्टिंग्ज ने संम्कृत एवं अरबी की शिक्षा के लिए बनारस में 
भारत-विषयक संस्कृत कालेज और कलकत्ता में अरबी मदरसे की स्थापना 
अध्ययन का की, उसके प्रोत्साहन से संस्कृत सीखने वाला पहला अंग्रेज 
प्रास्‍म्भ चाल्से विल्किन्स था, किन्तु भारत-विबयक अध्ययन की नींव 
रखने वाला तथा संस्कृत का महत्त्व भली भाँति अनुभव करने 
वाला व्यक्ति सर विलियम जोन्स (१७४६-१७८६) था । ये १७८४ ३० में सुप्रीम 
कोट का जज बनकर भारत आये थे और १७८४ में इन्होंने पोरस्त्य वाडमय 
ओर ज्ञान-विज्ञान की शोध के लिए बंगाल रायल एशियाटिक सोसायटी की 
स्थापना की । इन्होंने सब प्रथम विद्वानों का ध्यान इस ओर खींचा कि यूरोप 
की पुरानी साहित्यिक भाषाओं -यूनानी तथा लेटिन की तथा ईरान की पुरानी 
ज़न्द का संस्कृत से घनिष्ठ सम्बन्ध है, ये सब एक मूल से प्रादुभू त भाषाएँ हैं। 
बाद में इन्हीं भाषाओं के तुलनात्मक अध्ययन से यूरोप में तुलनात्मक भाषा- 
शास्त्र की नींव पड़ी । इसी से यह भी ज्ञात हुआ कि इन्हें बोलने वाली 
जातियों के धम-कर्म, दवगाथाओं, प्रथाओं से संस्थाओं में भी बड़ा साहश्य 
था, यों आय जाति का,पता लगा । यूरोपीय विद्वानों द्वारा संस्कृत की खोज 
विश्व के सांस्कृतिक इतिहास में कोलम्बस द्वारा अमरीका की खोज-जेसा ही 
महत्त्व रखती हे । 
जोन्स ने पुराणों के चन्द्रगुप्त तथा यूनानी लेखकों के सेण्ड्राकोट्डेस की 
अभिन्नता मानकर, प्राचीन भारत के तिथि-क्रम की आधारशिला रखी। 
१७८४५ ई० से पुराने अभिलेख पढ़ने की ओर बिद्वानों का ध्यान गया । पहले 
गुप्त-युग तक की लिपि पढ़ी गई आर बाद में १८३७ तक भ्रिन्सेप ने यूनानी 
सिक्‍कों की सहायता से मोये-युग की ब्राह्मी लिपि पढ़ ली | इन सिक्‍तकों के एक 
ओर यूनानी लेख थे ओर दूसरी ओर उन्हीं के प्राकृत अनुवाद । यूनानी की 
मदद से प्राकृत लेख पढ़े जाने से पुराने अभिलेख पढ़ना आसान हो गया । 
कनिघम ने भरहुत तथा साँची आदि स्थानों की खुदाई कराई । केनिंग के समय 


आधुनिक भारत रैटरे 


पुरातत्त्व-विभाग की स्थापना हुई, सारे देश का पुरातक्त्वीय निरीक्षण किया 
जाने लगा और उसकी रिपोर्ट प्रकाशित हुई । कजन के समय प्राचीन इमारतों 
का संरक्षण-कानून बना तथा उत्खनन वी ओर अधिक ध्यान दिया गया। उस 
समय से पुरातत्त्व विभाग ने तक्षशिला, नालन्दा, मोहेअ्जोदड़ो ( सिन्ध ), 
हड़प्पा ( पंजाब ), पदाड़पुर, साँची, सारनाथ, नागाजु नी, कोंडा आदि प्राचीन 
ऐतिहासिक स्थानों की खुदाई कराई । इनसे भरत के प्राचीन इतिहास का 
पुनरुद्धार हुआ | इस काय में पथ-प्रदशक अंग्रेज थे, भारत अपने गोरबपूण 
अतीत पर प्रकाश डालने वाले इन विद्वानों का सदेव ऋणी रहेगा। यह 
प्रसन्‍नता की बात है कि अब भारतीय विद्वान्‌ ओर संस्थाएँ इतिहास की खोज 
ओर संशोधन-काय में अग्रसर हो रही हैं। 
ब्रिटिश शासन की स्थापना के समय शिक्षित एवं सुसंस्कृत भारतीय 
अरबी तथा संस्कृत का अध्ययन करते थे । हिन्दी, बंगला, गुजराती, मराठी 
उद्‌, तामिल, तेलगू बहुत काल से लोक-्रचलित थीं, किन्तु 
प्रत्तीय.. इनमें उस समय पद्मात्मक साहित्य--बीर ःशज्ञार रस ओर 
भाषाओं का भक्ति रस की कविताएँ तथा महाकाव्य ही थे। ब्रिटिश काल में 
विकास अनेक कारणों से लोक-भाषाओं में गद्य साहित्य का निर्माण 
तथा इनका असाधारण उत्कप हुआ। इंसाइ पादरियों ने 
बाइबिल का संदेश जनता तक पहुँचाने के लिए लोक-भाषाओं की उन्नति की 
ओर ध्यान दिया, सिरामपुर के बेप्टिस्ट मिशनरी इस काय में अग्रणी थे। 
इन्होंने सबसे पहले बंगला, हिन्दी आदि लोक-भाषाओं के टाइप बनाये, छापे- 
खाने स्थापित किये, इनका पूर्ण ज्ञान पाने के लिए व्याकरण ओर शब्द-कोष 
बनाये | प्रायः: सभी प्रान्तीय भाषाओं के पहले व्याकरणु-लेखक इंसाई पादरी 
हैं। पुरानी सुविकसित लोक-भाषाओं के अतिरिक्त इन्होंने छोटी और अबिक- 
सित भाषाओं को भी इंसाइयत के प्रचार के लिए अपनाया, उनका स्वरूप 
निश्चित किया ओर उसमें साहित्य बनाया । अन्य अतेक दृष्टियां से इंसाई- 
प्रचारकों का कार्य सराहनीय नहीं रहा, किन्तु लोक-साहित्य के निमांण द्वारा 
उन्होंने भारत की अमूल्य सेवा की हे । 
प्रांतीय भाषाएँ दर तक अंग्रेजी के प्रभाव- से दबी रहीं किन्तु राष्ट्रीय 
जागरण और पत्र-पत्रिकाओं के प्रकाशन से लोक-भाषाओं को बड़ा उत्तेजन 
मिला है। पिछले सो वर्षा में साहित्य की विविध शाखाओं उपन्यास, नाटक, 
नित्रन्ध, कविता में सभी प्रान्तीय भाषाओं के साहित्यों में उत्कृष्ट रचनाएँ लिखी 
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गई हैं। बंगला राजा राममोहन राय, इश्वरचन्द्र विद्यासागर, माइकेल मधु- 
सूदनदत्त, बंकिमचन्द्र चटर्जी रवीन्द्रनाथ ठाकुर तथा शरच्चन्द्र चटर्जी की अमूल्य 
कृतियों से समृद्ध हुईं है । हिन्दी के उत्थान ओर उन्नति में लल्लूलाल, सदल- 
मिश्र, भारतेंदु हरिश्चन्द्र, महावीरप्रसाद द्विवेदी तथ। प्रेमचन्द्‌ आदि लेखकों 
ओर काशी नागरी प्रचारिणी सभा, हिन्दी साहित्य सम्मेलन आदि संस्थाओं ने 
बहुत सहयोग दिया। उदू मुगल बादशाहों की अवनत अबस्था में भी खूब उन्नत 
परिष्कृत एवं परिमार्जित हुई । दर्द, सौदा, गालिब और ज़ौक ने इसे चमका 
दिया | १८३४ से अदालती भाषा हो जाने के बाद उत्तरी भारत में उद्‌ का 
प्रचार बहुत बढ़ा । सर सय्यद अहमदखाँ, आजाद तथा इकबाल-प्रभ्नति विद्वानों 
ने तथा अलीगढ़-मुस्लिम विश्व-विद्यालय ओर हैदराबाद की उस्मा।नेयाँ यूनि- 
वर्सिटी और अंजुमन-तरक्की-ए-उदू आदि संस्थाओं ने उद्‌ के साहित्य को 
बहुत उन्‍नत किया है। मराठी साहित्य की यह विशेषता थी कि ब्रिटिश 
शासन से पहले उसमें काफी गद्य था, वह उन इनी-गिनी भाषाओं में हे 
जिनका बाल्य-काल पद्य में नहीं किन्तु गद्य में बीता है। अंग्रेज पादरियाँ के 
कोषों तथा व्याकरणों से मराठी का नया रूप प्राचीन परम्परा से अलग होने 
लगा | श्री विष्णुशास्त्री चिपलूणकर ने अपनी निवन्धमाला में इस अंग्रेजी 
“अवतार” ( रूप ) की खूब खबर ली ओर मराठी साहित्य में नवयुग प्रारम्भ 
किया | विष्णुभावे, रामगणेश घटकरी, केशवसुत, विश्वनाथ, काशीनाथ 
राजवाड़े, हरनारायण आप्टे तथा लोकमान्य तिलक ने मराठी साहित्य के 
विविध अंगों को सम्रद्ध किया | गुजराती में आधुनिक साहित्य अंग्रेजी शिक्षा 
के साथ प्रारम्भ हुआ, १८४८ में फाव्स द्वारा गुजरात बनोक्यूलर सोसायटी” 
की स्थापना द्व:रा इस साहित्य की उन्‍नति के लिए संगठित प्रयत्न होने लगा, 
दुलपति राम ओर नन्‍्दशंकर के साथ वतेमान साहित्य का श्रीगणेश होता 
हैे। रणछोड़ भाई उदयराम, नवशंकर तुलजा शंकर, गोवधनराम त्रिपाठी, 
कन्हेयालाल माणिकलाल मुन्शी, महादेव देसाई, तथा महात्मा गांधी आदि 
की रचनाओं से इस साहित्य की विविध शाखाओं की उन्नति हुई है । तामिल 
में आधुनिक गद्य का प्रारम्भ वीय मुनि तथा अरुमुगनावलर ने किया। 
महमहिम चक्रवर्ती राजशोपालाचारियर की कृतियों से तामिल समृद्ध हुई। 
तेलुगु के उन्नायकों में चिन्तय सूरि तथा व रेशलिंगम्‌ उल्लेखनीय हैं आधुनिक 
आसामी साहित्य 'जोनाकी” नामक मासिक पत्रिका के प्रकाशन १८६६ से 
आरम्भ हुआ । इसके सम्पादकां--लक्ष्मीनाथ बरुआ, चन्द्रकुमार तथा हेम- 
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बन्द्र गोस्वामी ने साहित्य के प्रत्येक क्षेत्र में रचनाएँ लिखीं और इनके बाद 
कमल कान्‍्त, नलिनीबाला, बिरंचि कुमार, बरुआ आदि लेखकों ने इस साहित्य 
को उन्नत किया । वतेमान उड़िया साहित्य को समृद्ध बनाने का श्रेय 
राधानाथ राय, फकीर मोहन सेनापति ओर मधुसूदन आदि साहित्यकारों 
को हे । 
स्वतन्त्रता-प्राप्ति के वाद लोक-भाषाओं का स्वए युग आरम्भ हुआ है । 
राज्य भाषा अंग्रेजी होने से इनके विकास में बड़ी बाधा थी। विधान-परि- 
षद्‌ ने हिन्दी को राष्ट्रटभापा स्वीकार कर लिया है; यह संयुक्त प्रान्त, बिहार 
मध्यप्रान्त, मध्य भारत, राजस्थान की राजभाषा पहले ही थी। राजभाषा 
होने से हिन्दी का भविष्य अत्यन्त उज्ज्वल हे । 
वैज्ञानिक उन्नति 
छठी शती तक वैज्ञानिक क्षेत्र में भारत संसार का नेता था । पहले यह 
बताया जा चुका है कि मध्य-युग में किन कारणों से स्वतन्त्र वेज्ञानिक 
अनुसन्धान बन्द हो गया । १२०० बे की मोह-निद्रा के बाद ब्रिटिश 
शासन स्थापित होने पर जब भारत में नवजागरण हुआ तो राम मोहनराय 
आदि नेताओं ने यह अनुभव किया कि पश्चिम की अभूतपूर्व उन्नति का 
एक प्रधान कारण विज्ञान की उन्नति है, भारतीयों को वेज्ञानिक विषयों 
की शिक्षा दी जानी चाहिए । प्रारम्भ में सरकार की ओर से केवल 
चिकित्सा-शास्त्र तथा सिविल इंजीनियरिंग के अध्यापन की व्यवस्था थी | 
१८५८ से १६०७ तक शासकों ने भोतिक-शास्त्र, रसायन आदि के अध्यापन 
की ओर कोई ध्यान नहीं दिया, विश्वविद्यालयों में उच्च वैज्ञानिक विषयों 
के शिक्षण तथा परीक्षणों का कोई प्रबन्ध नहीं था। महेन्द्रलाल सरकार 
द्वारा १८७६ में संस्थापित “वैज्ञानिक अध्ययन की भारतीय परिषद्‌--जेसी 
इनी-गिनी संस्थाएँ वेज्ञानिक शिक्षण और शोध का काय कर रही थीं। 
भारतीय वेज्ञानिकों को राज्य या विश्वविद्यालयों की ओर से न अध्ययन 
की सुविधाएँ थीं और न कोई प्रोत्साहन । इस निराशापूण वातावरण में 
जब जगदीशचन्द्र बसु ने १८६७ में भोतिक विज्ञान-विषयक खोज्ञों से 
यूरोपियन विद्वानों को अ:श्वय-चकित किया तो भारतीयों में यह आत्म- 
विश्वास जाग्रत हुआ कि वेज्ञानिक क्षेत्र पर यूरोपियनों का ही एकाधिकार 
नहीं हे । १६०२ में श्री वसु फे पेड़-पौधों में जीव-विषयक अन्वेषण यूरोप में 
मान्य हुए। इसी व प्रफुल्लचन्द्र राय का हिन्दू रसायन का इतिहास” प्रकाशित 
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हुआ जिससे पश्चिम को भारतीयों की प्राचीन रासायनिक उन्नति का ज्ञान 
हुआ । इसी साल कलकत्ता-विश्वविद्यालय ने वैज्ञानिक विषयों की स्नातक 
परीक्षा ( बी० एस-सी० ) तथा १६०८ में वाचस्पति ( एम० एस-सी० ) की 
शिक्षा का प्रबन्ध किया | स्वदेशी आन्दोलन के समय १६०६ इ० में बंगाल में 
स्थापित जातीय शिक्षा परिषद्‌ ने वेज्ञानिक और औद्योगिक शिक्षा की ओर 
विशेष ध्यान दिया। २६११ में श्री जमशेद नसरवान जी ताता के पुत्रों सर 
दोराब जी तथा सर रतन जी ताता के उदार दान से भोतिक-शास्त्र तथा रसायन 
आदि विषयों के स्नातकोत्तर अनुसन्धान काय के लिए बंगलौर में 'इस्डियन 
स्टीट्यू ट आफ साइन्स” की स्थापना हुईं। १६१४ में तारकनाथ पलित ओर 
रासबिहारी घोष के उदार दान तथा आशुतोष मुकर्जी के प्रयत्न से कलकत्ता- 
विश्वविद्यलय में प्रथक विज्ञान-कालेज स्थापित हुआ । शने:शर्ने: अन्य सभी 
विश्वविद्यालयों में विज्ञान की ऊँची शिक्षा दी जाने लगी तथा अनुसन्धान 
की व्यवस्था हुई | 
प्रथम विश्वयुद्ध तक भारत में वेज्ञानिक शिक्षण की गहरी नींव पड़ 
चुकी थी, द्वितीय विश्वयुद्ध ( १६२६--४४५ ) में उसके प्रत्यक्ष परिणाम दृष्टि- 
गोचर होने लगे । इस बीच में श्रीनवास रामानुजन्‌ ( १६१८), श्री जगदीश- 
चन्द्र बोस ( १६२० ), श्री चन्द्रशेखर बेंकट रमण ( १६३० ), श्री मेघनाद 
साहा (१६३१) तथा श्री बीरबल साहनी विविध वेज्ञानिक क्षेत्रों में अपनी 
मोलिक खोजों से रायल सोसायटी के सदस्य होने का ब्रिटिश साम्राज्य में 
उच्चतम वेज्ञानिक सम्मान पा चुके थे। श्री रमण बेज्ञानिक खोजों पर नोवल 
प्राइज ( १६३६ ) जीतने वाले पहले भारतीय थे। द्वितीय विश्व-युद्ध की 
आवश्यकताओं के कारण भारत में वेज्ञानिक अनुसन्धान ने बड़ी प्रगति की | 
१६४० में भारत-सरकार ने वैज्ञानिक तथा औद्योगिक अनुसन्धान की 
परिषद्‌? स्थापित की ओर युद्धकालीन आवश्यकताओं को दृष्टि में रखते हुए 
विज्ञान तथा उद्योग की लगभग सभी शाखाओं के सम्बन्ध में बीस अनु 
सन्धान-समितियाँ विभिन्न विश्वविद्यालयों तथा बेज्ञानिक संस्थाओं में खोज 
का काय करने लगीं। इन समितियों ने रेडियो, रासायनिक रंगों, प्लास्टिक 
तथा उद्योगों से सम्बन्ध रखने बाली विविध प्रक्रियाओं के सम्बन्ध में काफो 
काय किया है। युद्ध के दिनों में पाँच भारतीय वैज्ञानिकों श्रीकृष्णन्‌ 
( १६४० ), भाभा ( १६४९१ ), शान्तिस्वरूप भटनागर ( १६४३ ), चन्द्रशेखर 
( १६४४ ) तथा मद्दालनवीस ( (६४४ ) को अपनी मोलिक खोजों के .कारण 
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रायल सोसायटी का सदस्य बनाया गया है। 
स्वतन्त्रता पाने के बाद भारत ने उपनिषदों के विज्ञान ब्रह्म” (विज्ञान 


ही अ्रह्म हे) पर आस्था रखते हुए तथा बरिज्ञान को भौतिक उन्नति का मुल 
मानते हुए वज्ञानिक अनुसन्धान की ओर विशेष ध्यान दिया है । प्रधान मन्त्री 
श्री जवाहरलाल नेहरू ने अपनी अध्यत्ञता में बेज्ञानिक्‌ अनुसन्धान के लिए पिछले 
दिनों (१६४८ में) एक प्रथक्‌ विभाग खोला है ओर एक वेज्ञानिक परामशर्दात्री 
भी परिषद्‌ स्थापित की है। अरशुशक्ति की खोज के लिए भारत-सरकार ने एक 
विशेष बोडड बनाया है। वेज्ञानिक व ओंद्योगिक अनुसन्धान-परिषद्‌ की देख- 
रेख में ग्यारह राष्ट्रीय अनुसन्धानशालाओं! की स्थापना हो चुकी है या नींव 
पड़ चुकी हे ! इनमें से पूना की राष्ट्रीय रासायनिक प्रयोगशाला, दिल्ली की 
राष्ट्रीय भौतिक शास्त्रीय प्रयोगशाला, जमशेदपुर की राष्ट्रीय धातु-शोधनशाला, 
धनबाद की राष्ट्रीय इधघन अनुसन्धानशाला तथा कलकत्ता की कन्द्रीय शीशा 
व चीनी के बतनों की, मद्रास की चम अनुसन्धानशाला, मंसूर की केन्द्रीय 
खाद्य तथा लखनऊ की केन्द्रीय ओषधि-अनुसन्धानशालाओं का काय आरम्भ 
हो चुका है | सड़क-अनुसन्धानशाला दिल्ली में तथा केन्द्रीय भवन-निमाण 
अनुसन्धानशाला रुड़की में, केन्द्रीय विद्य त्‌ रासायनिक अनुसन्धानशाला की 
करेकुडी मद्रास में नींव रखी जा चुकी हे। वेज्ञानिक अनुसन्धान में अनुराग 
की वृद्धि देश के उज्ज्वल भविष्य को सूचित करती हे । 
ललित कलाएं 

ब्रिटिश शासन के प्रारम्भिक काल में शासकों की उपेक्षा तथा शिक्षितों 
पर पश्चिमी कला की चकाचोंध का गहरा असर होने से भारतीय ललित कलाओं 
की दशा श्रत्यन्त शोचनीय थी। मुगल बादशाहों के संरक्षण में कलाओं 
की बड़ी उन्नति हुईं थी, उनके पतन के बाद कलाकारों को देशी राजाओं का 
प्रोत्साहन मिला, किन्तु ये भी धीरे-धीरे विलायती वस्तुओं को पसन्द करने लगे, 
जनता सस्ती ओर तड़क-भड़क वाली विदेशी वस्तुओं के भुलावे में पड़ गई। 
भारतीय कलाओं के नष्ट होने की नीबत आ गई किन्तु इसी समय राष्ट्रीय 
जागृति का आरम्भ होने से भारतीयों का ध्यान कलाओं की ओर भी गया। 
भारत-सरकार ने कलकत्ता, बम्बई, मद्रास तथा लाहोर में कला-विद्यालय (आट 
स्कूल) खोले और भारतीय कलाओं का पुनरुज्जीवन प्रारम्भ हुआ | इसे 
प्रारम्भ करने का श्रेय कलकत्ता के सरकारी कला विद्यालय के प्रिन्सिपल श्री 
हेवल तथा डॉ० आनन्दकुमार स्वामी को है। इनकी रचनाओं द्वारा भारतीयों 
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को सब प्रथम अपनी प्राचीन कलाओं के मम और महत्त्व का परिचय मिला, 
और उनमें आत्मविश्वास उत्पन्न हुआ । १६ वीं शर्ती में भारतीय कलाकार की 
प्रतिभा पाश्चात्य शैली के सामने पराभूत सी थी, वततमान शती के प्रारम्भ 
से उसने अपने स्वरूप ओर गोरव को पहचाना तथा प्राचीन परंपरा से प्रेरणा 
पाकर नई शैली का विकास किया । इसका सर्वोत्तम उदाहरण चित्र-कला है। 

पिछली शतो के अन्त में रविवमा नामक केरल चित्रकार ने पश्चिमी 
शैली में भारतीय कल्पनाओं को प्रकट करना चाहा, पर उसकी रचनाएँ भद्दी 
हुईं । इस शती की पहली दशाइब्दी में हैवल ने प्राचीन भारतीय चित्र-कला के 
पुनरुज्जीवन पर बल दिया, १६०३--४ में श्री अवनीन्द्रनाथ ठाकुर ने एक 
नई चित्रण-शेली का विकास किया जो विदेशी शैलियों की अनेक बातें अपनों 
लेने के बावजूद भी पूरी तरह भारतीय हैं। यह पूव और पश्चिम की कलाआ 
का सुन्दर सम्मिश्रण है । अवनीन्द्र के शिष्यों में नन्दलाल बसु सबसे 
अधिक प्रसिद्ध हैँ । व्तेमान काल के अन्य चित्रकारों में असितकुमार हालदार, 
यामिनी राय, देवीप्रसाद राय चौधरी, रहमान चुगताई, जैनुलुआबदीन विशेष 
उल्लेखनीय हैं। मूर्ति-कला में भी अवनीन्द्रनाथ ठाकुर ने प्राचीन परम्परा 
को पुनरुज्जीवित किया। इस क्षेत्र में उनके प्रधान शिष्य देवीप्रसाद राय 
चौधरी हैं। भारत की आधुनिक वास्तु-कला में दो प्रधान शेलियाँ हैं--(१) 
देसी कारीगरी द्वारा बनाये गए भवन--ये प्रधान रूप से राजपूताना में हैं । 
(२) पश्चिमी शेली पर बनी इमारतें--त्रिटिश सरकार ने भारत की प्राचीन 
वास्तु-परम्परा का कोई ध्यान न रखते हुए देश में पश्चिमी ढंग की हजारों 
इमारतें बनवाईं । अब पुरानी वास्तु-कल्ा की ओर कुछ ध्यान दिया जाने 
लगा है । अन्य कलाओं की भाँति संगीत का भी पुनरुज्जीवन हुआ ओर 
इसका श्रेय स्व० विष्णु दिगम्बर तथा भरतखणडे को है। कलकत्ता, बम्बई, 
पूना, बड़ोदा आदि बड़े नगरों में भारतीय संगीत ओर वाद्यों की शिक्षा के 
लिए गन्धव विद्यालय खुल गए हैं। नृत्य-कला में भी पुरानी शेलियों का 
उद्धार हो रहा हे । उदयशंकर, रामगोपाल, रुक्मिणी देवी ओर मेनका ने 
विदेशों में भारतीय नृत्य के गौरव को बढ़ाया हे । भरतनात्य, कथाकाली, 
मणिपुरी आदि नृत्य इस समय भारत में लोकप्रिय हो रहे हैं । शान्ति- 
निकेतन, केरल कला-मन्दर, कला-त्षेत्र-जेसी संस्थाएँ भारतीय नृत्य कला के 
पुनरुज्जीवन में सहयोग दे रही है । 

पिछले सी व में दमारे देश में युगान्तर हुआ है। इसका श्री गणेश 
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तब हुआ, जब हमने ज्ञान और प्रकाश के लिए अपना मुह पूव से पश्चिम 
की ओर मोड़ा । पश्चिमी शिक्षा, और विचार-धारा से 
उपसंहार प्रभावित भारतीयों ने देश में सबोन्नीण सुधार की ज्योति 
को जगाया, अन्ध-विश्वास और श्रद्धा का स्थान बुद्धि और 
तक ने ग्रहण किया, उदारता और स्व॒तन्त्र विचार कट्टरता तथा शास्त्रवाद 
पर बिजयी होने लगे । धार्मिक और सामाजिक रूढ़ियों की बेड़ियों से भारत 
मुक्त होने लगा । सती-प्रथा, बाल-बध आदि कुरीतियों की अन्त्येष्टि हुई, जाति- 
भेद का दुगे धराशायी हो रहा है, अस्प्रश्यता का जनाज़ा निकल रहा है। 
पश्चिम की समानता, स्वतन्त्रता तथा राष्ट्रीयाा की विचार-घाराओं ने हमारे 
देश पर गहरा प्रभाव डाला हे। विधान परिषद्‌ द्वारा स्वीकृत नवीन शासन- 
विधान पर इसकी स्पष्ट छाया है | पश्चिम में हुए वेज्ञानिक आविष्कारों और 
यन्त्रों के ग्रहण द्वारा भारत के भूतल एवं आर्थिक और सामाजिक जीवन 
का काया-पल्ट हो रहा है । पश्चिम की भौतिक उन्नति के कारण भारत उससे 
पराभूत है। राजनेतिक दृष्टि से स्व॒तन्त्रता पा लेने पर भी देश में पश्चिमी 
सभ्यता को अच्छा समभते हुए उसके अनुकरण की प्रवृत्ति प्रबल हे । 
इसमें तो कोई संदेह नहीं कि अच्छी बातों की नकल होनी चाहिए 
किन्तु बुद्धिपूषक नक़ल ही लाभदायक हो सकती है। महात्मा गान्धी दुःख 
से कहा करते थे कि हम लोग खान-पान, रहन-सहन और फेशन में तो 
पश्चिम का अनुसरण करते हैं किन्तु संगठन, अनुशासन, समय-पालन, 
स्वच्छता, सावेजनिक सेवा की भावना, कतेव्य-पालन, जातीय हित के सर्वो- 
परि ध्यान, विद्या-प्रेम, वैज्ञानिक अनुसंधान आदि पश्चिम के प्रशंसनीय गुणों 
को अपने जीवन में नहीं ढालते । पश्चिम का अनुकरण करते हुए हमें यह भी 
ध्यान रखना चाहिए कि हम जापान की भाँति उसकी बुराइ्यों को भी न ले लें। 
जापान यूरोप का पक्का चेला बना और गुरु से विज्ञान प्रहण करने के साथ- 
साथ, उसने उसकी आक्रमणशीलता, उम्र राष्ट्रीयता, संहार-पढ़ुता, और 
कमजोर देशों को आग उगलने वाली तोपों ओर हवाई जहाजों से 'सभ्यता” का 
पाठ पढ़ाने का मन्त्र भी सीख लिया | इसका जो भयंकर परिणाम हुआ, उसे 
देखते हुए हमें पश्चिम के अन्धानुकरण से बचना चाहिए । 
पश्चिम की वर्तमान तथा पूरब की प्राचीन संस्कृतियों में कुछ अपूणताएँ 
हैं। आध्यात्मिकता की उत्कृष्टता में कोई मतभेद नहीं हो सकता, किन्तु कोरी 
आध्यात्मिकता जीवन को सुखी नहीं बना तकती | इसके होते हुए भी भारत 
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पराधीन, ओर दुरवस्थापन्न रहा है। जब तक इसका भोतिकता के साथ उचित 
सामंजस्य नहीं होगा, भारत की यही दशा रहेगी। एक प्रसिद्ध पश्चिमी लेखक 
द्वारा दिये गए दृष्टान्त से यह बात स्पष्ट हो जायगी । भारत में अन्धों को संख्या 
बहुत अधिक है, यदि पेदा होते ही बच्चों की आँख चाँदी के एक समास 

रजत नत्रित ) से धो दी जाय तो यह अन्धापन रुक सकता है । एक ओर 
भारत के मन्दिरों में अनन्त चाँदी हे ओर दूसरी ओर दज़ारों व्यक्ति अन 
हैं। चाँदी के उपयोग से अन्धापन दूर हो सकता है किन्तु कट्टरपंथियों की 
दृष्टि से यह महान अधम होगा और अन्धापन क्यों दूर किया जाय, वह तो 
पूवजन्म के पापों का फल है । यह स्पष्ट है कि इस प्रकार की कोरी आध्यात्मिक 
वत्ति से हमारी भीतिक उन्नति नहीं हो सकती । 

दूसरी ओर पश्चिमी संस्कृति भौतिक उन्नति की पराकाष्ठा पर पहुँच 

चुकी हे, उसे देवताओं की शक्ति मिल गई हे, किन्तु बह उसका उपयोग 
दानवों की तरह कर रही है, भस्मासुर की भाँति अगुबम-जैसे प्रलयंकर अस्त्रो 
से अपने सर्वनाश की ओर बढ़ रही हे | गोर्की के कृषक की भाँति एक भार- 
तीय यूरो पियन को कह सकता है--“तुम आकाश में पक्षियों की तरह उड़ सकते 
हो, समुद्र में मह्लियों की तरह तेर सकते हो किन्तु यह नहीं जानते कि प्रथ्वी 
पर केसे रहना चाहिए ।” यूरोपियन राष्ट्रों में ओर अफ्रीका के उन नर-भक्षी 
ज॑गलियों में कोई अन्तर नहीं जिनके झगड़ों का फेसला सदा तलवार से होता 
है। पश्चिमी संस्कृति को भारत की आध्यात्मिकता शान्ति प्रदान कर सकती 
है ओर भारतीय संस्कृति को पश्चिम की भौतिकता सुखी बना सकती है, पृव 
ओर पश्चिम का यह आदान-प्रदान, सुखद सम्मिलन ओर सामंजस्य दोनों के 
लिए श्रेयस्कर सिद्ध होगा । 


सत्रहवों अध्याय 
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पिछले अध्यायों में धमें, दशन, कला, विज्ञान, राजनीति आदि विविध 
क्षेत्रों में भारतीय संस्कृति की प्रगति का परिचय दिया जा चुका है । अब 
अन्त में उसकी प्रधान विशेषताओं, उसके विकास और ह्ास के कारणों तथा 
भविष्य पर प्रकाश डाला जायगा । 


विशेषताएँ 

भारतीय संस्कृति की पहली विशेषता प्राचीनता है। चीन के अतिरिक्त 
किसी अन्य देश की संस्कृति इस दृष्टि से इसकी तुलना नहीं कर सकती । इसने 
यूनान और रोम का उत्थान तथा पतन देखा। जरथुस्त्री 
प्राचीनता यहूदी, ईसाई ओर मुस्लिम धर्मों के आविभाव से पहले 
इसका जन्म हो चुका था। मोहेव्जोदड़ो की खुदरई के बाद 
से मिस्र ओर सेसोपोटामिया की समभ्यताएँ भी इससे पुरानी नहीं रहीं । 
विश्व-कवि रवीन्द्र के इन शब्दों में बड़ी सचाई हे--'प्रभात उदय तव 

गगने । प्रथम सामरव तव तपोवने ।” 
किन्तु प्राचीनता के साथ इसकी दूसरी बड़ी विशेषता दीघजीविता, 
चिरस्थायिता और अमरता है। यह पुरानी होते हुए भी अब तक जीवित 
ओर क्रियाशील है । इसके साथ की सुमेर, बाबुल, मिस्र, 
दी्घजीविता यूनानी, रोम की गौरवपृण प्राचीन संस्कृतियाँ अब केवल 
खण्डहरों के रूप में बची हैं, उनके निर्माता नष्ट हो चुके हैं, 
ओर यूरोपियन विद्वान्‌ उनकी कब्र खोदकर उनका ज्ञान प्राप्त कर रहे हैं । 
किन्तु भारतीय संस्कृति की परम्परा मोहेझ्लोदड़ो से महात्मा गांधी के युग तक 
कई सहस्राब्दियों का सुदीघ काल व्यतीत हो जाने पर भी शअक्षुण्ण दे। 
संस्कृत आज भी परिडत-मण्डली में ढाई-तीन हजार बष पहले की भाँति 
लिखी, पढ़ी, बोली ओर समभी जाती है । अनेक सामाजिक परिवतन होने 
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पर भी ग्ृह्मसूत्रों में वर्णित वेवाहिक विधि लगभग ढाई हजार वष से एक-जैसी 
है । भारतीय समाज का आदश ओर आकां जाएँ रामायण, महाभारत के समय 
से लगभग वही हैं। इसमें कोई संदेह नहीं कि विभिन्‍न समयों में नवीन 
प्रवृत्तियाँ उत्पन्न होती रहीं, वे भारत पर अपना जबदेस्त प्रभाव डालती रहीं, 
इस पर इरानी, यवन, शक, पहलव, कुशाण, हूण, अरब, तुक, पठान, मंगोल 
त्र यूतपियन जातियां के आक्रमण हुए; कित्तु फिर भी भारतोय संस्कृति 
की परम्परा का कभो अन्त नहीं हुआ । अमरीका के प्रसिद्ध लेखक बिलव्य - 
रेण्ट ने भारतीय संस्कृति की इस विशेबता को बड़े सुन्दर शब्दों में प्रकट 
किया हे--“यहाँ इंसा से <६०० वष पहले या इससे भी पहले मोहेउ-जोदड़ो 
से महात्मा गान्धी, रमण और टेगोर तक उन्‍नति ओर सभ्यता का शानदार 
सिलसिला जारी रहा है, ईसा से आठ शताब्दी पहले उपनिषदों से लगाकर 
ईसा के आठ सौ वे वाद शंकर तक ईश्वरवाद के हजारों रूप प्रतिपादष्न 
करने वाले दशन-शास्त्री यहाँ हुए हैं, यहाँ के वेज्ञानिकों ने तीन हज़ार वर्ष 
पहले ज्योतिष का आविष्कार किया और इस जमाने में भी नोवल पुरस्कार 
जीते हैं। कोई भी लेखक मिस्र, बेत्रीलोनिया और असीरिया के इतिहास की 
भाँति भारत के इतिहास को समाप्त नदीं कर सकता, क्योंकि भारत में इति- 
हास का अब भी निर्माण हो रहा हे, उसकी सम्यता अब भी क्रियाशील है |? 
महाकत्रि इकबाल ने इसी बात को लक्ष्य में रखते हुए लिखा था--“थयूनान 
मिस्र रोमों सब मिट गए जहाँ से, कुछ बात है कि हस्ती मिटती नहीं हमारी |” 
यह, 'कुछ बात” क्‍या है, अगली विशेषताओं से भली-भाँति स्पष्ट हो 
जायगा । 
भारतीय संस्कृति के दीघे जीवन का रहस्य उसकी तीन विशेषताओं में 
छिपा हुआ हे--आनुकूल्य, सहिष्णुता, प्रहणशीलता । आनुकूल्य का आशय 
हे--अपने को परिस्थितियों के अनुकूल वनाते रहना | 
आनुकूल्य. जीव-शास्त्र का यद नियम है कि बही प्राणी दीघेजीबी होते 
हैं, जिनमें यह विशेषता पाई जाती है। भूतल पर पहले 
हाथियों से भी कई गुने बढ़े भीमकाय जानवर रहते थे, वे जीवन-संघपे की 
प्रतियोगिता में समाप्त हो गए। क्प्रोंकि नई परिस्थितियाँ उत्पन्न होने पर थे 
प्रपने को उनके अनुकूल नहीं ढाल सके । संस्कृृतियों पर भी यही नियम लागू 
होता है। मिस्र, मेक्सिको और ईरान की संस्कृतियाँ विदेशी आक्रभणों में 
पने को नहीं संभाल सकी, उनका अन्त हो गया, किन्तु भारतीय संस्कृति 


भारतीय संस्कृति की विशेषताएं २६२ 


अपने इस गुण के कारण इन सब विषम पररस्थितियां में उपयुक्त परिव्तेन 
करती हुईं जीवित रही। हमारे धमं, समाज, आवचार-विचार में निरन्तर 
अन्तर आता चला गया, किन्तु वह इतना शने:-शने: ओर सूक्ष्मता से हुआ 
कि हमें उसका बिलकुल ज्ञान नहीं। बोदक युग से वतेमान युग तक पहुँचते 
पहुँचते हम काफी बदल चुके हैं, यथा उस समय में हमारा धम्मे यज्ञ-प्रधान 
था; श्राज भक्ति-मूलक है । इसी प्रकार विभिन्न आक्रान्ताओं के आने से जो 
नवीन परिस्थिति पैदा हुई, उसमें भी इसी अनुकूलता ने भारतीय संस्कृति को 
बचाये रखा। यह स्मरण रखना चाहिए कि गुप्त युग से भारत के मौलिक 
आदर्शों में कोई अन्तर नहीं आया । मुसलमानों ओर अंग्रेजों के शासन-काल 
में शिक्षित वग ढ्वारा विजेताओं का रहन-सहन वेश-भूषा और भाषा आदि 
प्रहण करने पर भी भारत ने अपने परम्परागत धम और सामाजिक रूढ़ियों 
का परित्याग नहीं किया, इस्लाम और इसाइयत को अंगीकार नहीं किया । 
यह भारतीय संस्कृति की सबसे बड़ी विशेषता है | विजेताओं में प्राय: 
असहिष्णुता होती हे, पुराने जमाने में सब धर्मों ओर जातियों में यह भावना 
उम्र रूप से पाई जाती थी । युनान में सुकरात का इसीलिए 
सहिष्णुता जहर का प्याला पीना पड़ा था, फिलस्तीन में इसीलिए इसा 
को सूली पर लटकना पड़ा था । प्राचीन इतिहास में संभवतः 
भारत ही एक-मात्र ऐसा देश था, जहाँ हिंसा और धमान्धता का प्राधान्य 
नहीं रहा । सामान्य विजेताओं की नीति प्राय: विध्यंस ओर विनाश की 
होती है । यूरोपियनों ने अमरीका में मय संस्कृति का अन्त किया, अरबों 
ने मिस्र की यूनानी ओर ईरान की पुरानी सभ्यताओं की समाप्ति की । 
धम की दृष्टि से न केवल एक धम ने दूसरे धम पर किन्तु अपने ही धम में 
विभिन्न मत रखने वालों पर जो भीषण अत्याचार किये, उनसे यूरोपियन 
इतिहास के अनेक प्रष्ठ रक्तरंजित हैं। १६ वीं शती में चाल्स पंचम के 
शासन-काल में केवल हालेंड में रोमन केथोलिकों से भिन्न सिद्धान्तों वाले जिन 
प्रोटेस्टेट्टों को चिता पर जलाकर या अन्य ढंग से मारा गया, उनकी 
संख्या ४० हजार थी । छ स्मरण रखना चाहिए कि यह कम-से-क्रम 
अन्दाजा है। फ्रांस में फ्रांसिस प्रथम ने १५४४ में अपनी मृत्यु से पूर्व आल्प्स 
पवत-माला के तीन हजार निरीह नि:शस्त्र कृषकों के कत्ले-आम की आज्ञा देकर 
आत्मिक शान्ति प्राप्त की। उनका एक-मात्र अपराध यह था कि वे इसाइयत 
के मूल सिद्धान्तों में विश्वास रखते हुए पोप तथा पादरियों की प्रभुता नहीं 
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मानते थे। इस प्रकार की दारुणतम घटना फ्रांस में उस समय हुई जब कि 
एक ही रात ( २३-२४ अगस्त १५७२ ) को पेरिस में दो हजार काह्य. जनाटों 
( फ्रेंच प्रोटेस्टेण्टों ) का वध किया गया । समूचे फ्रांस में एक महीने तक यह 
क्र र हत्याकाण्ड चलता रहा । इस अल्प काल में ही ७० हजार नर-नारियों 
ओर अबोध शिशुओं की धम के नाम पर बलि चढ़ाई गई | यह सब इसलिए 
हुआ कि रोमन केथोलिक यह नहीं चाहते थे कि कोई उनसे भिन्न विश्वास 
रखे । भारत में प्रारम्भ से ही सहिष्णुता की प्रवृत्ति प्रबल रही । सबको धार्मिक 
विश्वास और पूजा-विधि की पूरी स्वतन्त्रता दी गई । ऋग्वेद में कहा गया 
था-एकं सद्ठिप्रा बहुधा बदन्ति ( एक ही भगवान्‌ का ज्ञानी नाना रूप से 
वणन करते हैं ) गीता में इसी विचार को पराकाष्ठा तक पहुँचाया गया है। 
भगवान्‌ कृष्ण को इस कथन से ही सन्तोष नहीं है कि “ये यथा मां प्रपथन्ते 
ताँस्‍्तथेव भजाम्यहम्‌ ।? किन्तु उन्होंने यहाँ तक भी कहा है कि अन्य देवताओं 
की श्रद्धापुबक उपासना करने वाले भी मेरा ही भजन करते हैं। (६१२३ ) 
अशोक ने इस तत्त्व पर बल देते हुए कहा--'समवाय एवं साधु!। भारतीयों 
का यह विश्वास था कि भगवान्‌ एक अचिन्त्य, अव्यक्त, सबवशक्तिमान सत्ता 
है, विविध प्रकार की उपासनाएँ उस तक पहुँचने के मार्ग हैं। जब लक्ष्य एक 
है तो मार्गों के बारे में क्या कगड़ा किया जाय | यही कारण है कि यहाँ सभी 
पन्‍थ प्रीति पूवक रहते रहे | इस सहिष्णुता से आर्यो ने अपने से भिन्‍न अनायों 
ओर विधियों की उपासना-विधियाँ भी स्वीकार कीं | भारत ने विदेशों से 
धार्मिक अत्याचारों द्वारा पीड़ित होकर आने वाले पारसियों, यहूदियाँ, ओर 
सीरियन ईसाइयों को अपने यहाँ उदारता पूवक शरण दी। इसी से आय 
विविध आचार-विचार ओर धम-विश्वासों वाली भारतीय जातियों में एकता 
ही उत्पनन न कर सके, बल्कि भारत में अपनी संस्कृति का प्रसार करने में भी 
समथ हुए । 
सहिष्णुता से भारतीय संस्कृति में प्रहणशीलता या साम्यीकरण की 
प्रवृत्ति उत्पन्न हुईं। इसका आशय यह हे कि भारत में जो नये तत्त्व आते गए, 
भारतीय उन्हें पचाकर अपना अंग बनाते गए। शरीर तभी 
प्रहशशीलता तक बढ़ता है जब तक वह खाई जाने वाली वस्तुओं को अपना 
अंग बनाता रहे । भारतीय संस्कृति का उस समय तक उत्कष 
होता रहा जब तक वह बाहर से आने वाले सब अंशों को पचाती रही । प्राचीन 
काल में उसने इरानी, यूनानी, शक, यहूदी, कुशाण, हूण आदि बीसियों को 
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आत्मसात्‌ कर लिया । जातियों को पचाने के अतिरिक्त, उसने दूसरी संस्क- 
तियों के सुन्दर तत्त्व ग्रहण करने में कभी संकोच नहीं किया। भारतीय 
ज्योतिष और कला के यूनानी तथा इस्लामी प्रभाव से समृद्ध होने का पहले 
उल्लेख किया जा चुका है, बतमान काल में उसने यूरोप से बहुत-कुछ सीखा हे । 
इस प्रहणशीलता के कारण भारत में जितना वैविध्य, विशालता और 
व्यापकता दिखाई पड़ती हे, उतनी शायद ही किसी दूसरे देश में हो। हमने 
प्रहणशीलता के कारण जो कुछ आया उसे रख लिया ओर सहिष्णुता के 
कारण उसे नष्ट नहीं किया । यही कारण है कि जैसे हमारे देश में सब प्रकार 
का जल, वायु, वृक्ष, बनसस्‍्पति और पशु-पन्षी पाये जाते हैं वेसे ही सब प्रकार के 
धार्मिक विश्वास, तथा रहन-सहन के ढंग भी मिलते हैं। श्री कृपलानी ने इस 
विशेषता का बड़े मनोरंजक ढंग से प्रतिपादन किया है--हमारा भोजन ओर 
पोशाक हर युग में बदलती रही हे । पहले दाल-भात ओर रोटी भोजन था 
फिर खिचद्ो आदि; पठान मुगल, और तुक पुलाब, कुरमा तथा कवाब लाये, 
यूरोपियनों से चाय, केक, डबल रोटी, बिस्कुट आये, ये सब भारत में बिना 
कोई भंगड़ा किये शान्ति पूर्वक रह रहे हैं। खाने के बतनों का भी यही हाल 
है । पहले केले के तथा दूसरे पत्ते, मिट्टी और धातु के बतन थे, फिर मुसल- 
मानों का लोटा आया और अन्त में चीनी के बतेन चम्मच ओर छुरी-कॉटे । 
ये सब भी इकट्ठं चल रहे हैं । तम्बाकू पीने तक के ढंग में एकता नहीं है, 
इसमें हुकके से चिलम, बीड़ी, सिगरेट, सिगार ओर पाइप तक सब फेशन 
चलते हैं ।--संक्षेप में मानव जाति को विभिन्‍न हिस्सों में बॉँटने वाले सब 
पन्‍थ यहाँ पाए जाते हैं । सब प्रकार की पूजा-पद्धतियाँ यहाँ प्रचलित हैं । प्राचीन 
काल के वेद, कापल और चार्वाक़ से आधुनिक युग के द्न्द्वात्मक भोतिकबांद 
तक सबकी विचार-धाराएँ और दशन यहाँ मिलते हैं ।?--सब प्रकार के बेय- 
क्तिक कानून यहाँ प्रचलित हैं। विवाह पवित्र संस्कार हे, ओर इच्छा से तोड़ा 
जाने वाला सम्बन्ध-मात्र भी । बहुपत्नीत्व भी हे ओर बहुपतित्व भी । पुराने 
चार वण भी हैं, ओर वे चार हजार जातियों तक जा पहुँचे हैं । जो प्रथा, 
संस्था या व्यवस्था एक बार ग्रहण की जाती है, उत्पन्न हो जाती हे, वह कभी 
नष्ट नहीं होती । भारतीय संस्कृति की विशेषता प्रहण ओर संरक्षण है, विनाश 
ओर विध्वंस नहीं। यहाँ का मुख्य सिद्धान्त जियो और जीने दो!” का दे । 
भारत इसी से अतीत में अमर रहा है ओर जब तक वह इसका पालन करेगा, 
अमर बना रहेंगा । 


२६६ भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


भारतीय संस्क्रति की एक और विलक्षणता सवाोंगीण विकास की 

ओर ध्यान देना था | उसका लक्ष्य ऐेहिक ओर पारलोकिक दोनों प्रकार की 
उन्नति करना था । यहाँ शारीरिक, मानसिक ओर आत्मिक 

सर्वागीणता तीनों प्रकार की शक्तियों के विकास पर तुल्य बल दिया 
गया। पुराने यूनानियों को दृष्टि शारीरिक और मानसिक 

उन्‍नति से आगे नहीं गई, सुकरात का आत्मा को पहचानने का उपदेश वहाँ 
अरण्य-रो (न ही सिद्ध हुआ, आज पश्चिमी संस्कृति भी भौतिकवाद में 
आपाद-मस्तक निमग्न है। उसने प्रकृति के अधिकांश रहस्य दूँढ लिए हें, 
उत्तरी-रक्षिणी प्र वं| को खोज डाला है, अफ्रीका के घने जंगल और भू-मण्डल 
के सब सागर मथ डाले हैं। सब प्रकार के विज्ञानों के अनुसन्धान द्वारा 
भूतल की प्रत्येक वस्तु को समभने का प्रयत्न किया है, यदि उसने किसी विज्ञान 
का विकास नहीं किया तो वह हे आत्म-विज्ञान | किन्तु भारत में प्राचीन काल 
से शरीर, मन ओर आत्मा के सामंजस्यपूर्ण विकास को जीवन का ध्येय माना 
गया था । शास्त्रकारों के मतानुसार मनुष्य को चार पुरुषाथ प्राप्त करने क्ा 
यत्न करना चाहिए। ये है--धर्मं, अथ , काम ओर मोक्ष | इनमें पहला ओर 
अन्तिम आत्मिक विकास के |लए था और दूसरा तथा तीसरा शरीर और 
मन की उन्नति के लिए। इनकी समुचित प्राप्ति के लिए जीवन चार 
आश्रमों में बाँटा गया था| ब्रह्मथथं और ग्रृहस्थ पहले तीन पुरुषा्ों के 
लिए थे ओर अन्तिम दो आश्रमों में मोक्ष-प्राप्ति का यत्न किया जाता था । 
प्रायः भारतीय संस्कृति में आध्यात्मिक तत्त्व की प्रधानता मानी जाती है; 
किन्तु अपने सर्वोत्तम काल में उसने आध्यात्मिक और भोतिक दोनों तत्वों 
पर समान रूप से बल दिया । धम ओर मोक्ष का पालन उतना ही आवश्यक 
था, जितना कि अथ ओर काम का सेवन । यह कहा जाता था कि चारों की 
प्राप्ति का प्रयास समान रूप से करना चाहिए, जो एक का ही सेवन करता हे, 
वह निन्दा का पात्र है ( धर्माथ कामा: सममेव सेव्या: यो हां क सक्त: स जनो 
जघन्य: )। मनुष्य का आदःश सबागीण विकास है, वह न तो धम की उपेक्षा 
करे और न ही काम और धम की ओर अधिक ध्यान दे । जब तक भारतीय 
संस्कृति ऐह्ििक और धार्मिक दोनों तत्त्वों पर समान ध्यान देती रही, डसका 
उत्कष होता रहा । उसके पतन का सूत्रपात उसी काल से प्रारम्भ हुआ जब 


उसने दोनों के उचित सामंजस्य और समन्वय की ओर ध्यान न देकर केवल 
परलोक की ही चिन्ता ही । 
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भारतीय संस्कृति पर प्राय: यह दोष लगाया जाता है कि संन्यास 

ओर बेराग्य के तत्त्वों पर बल देने के कारण वह निष्क्रियता को प्रोत्साहित 

करती है । किन्तु दूसरे अध्याय में यह बताया जा चुका है 

संचरणशीजल्लञवा कि प्राचीन काल में इसका मूल मन्त्र निरन्तर आगे बढ़ने 

की भावना थी, उसमें ओजस्बी भावों की प्रधानता थी। 

ण्वन्तो विश्वमायम? का ध्येय लिये हुए वह दुनिया की किसी प्राकृतिक या 

मानवीय बाधा के आगे हार मानने को तैयार नहीं थी । उसे अपने पुरुषा्थ 

की सफलता में पूरा विश्वास था, उसमें वह पराक्रम, साहस, महत्त्वाकांक्षा, 

ऊँची कल्पना, विशाल दृष्टि, आगे बढ़ने की उमंग थी, जो मनुष्य 

को नये देश खोजने ओर जीतने की तथा नई जिम्मेवारियाँ उठाने की 

प्रेरणा देती है । प्राचीन संस्कृति में लगभग वही ओजस्विता और महा- 

प्राणता थी, जो मध्य काल में अरबों ने प्रदर्शित की और आजकल युरोपियन 
जातियाँ दिखा रही हैं । 


संचरणशीलता के कारण भारतीय संस्कृति का विदेशों में अभूतपूर्व 

प्रसार हुआ | दुनिया की किसी दूसरी प्राचीन संस्कृति ने इतने कड़े भाग 

को नहीं प्रभावित किया । सिल्बें लेवी के शब्दों में “ईरान 

जगदूभुरु होना से चीनी समुद्र तक, साइबेरिया के तुषाराबृत प्रदेशों से 

जावा, बोनियो के टापुओं तक, प्रशान्त महासागर के द्वीपॉं 

से सोकोतरा तक भारत ने अपने धार्मिक विश्वासों, कथा-साहित्य और 

सभ्यता का प्रसार किया । उसने मानव जाति के चत्तुथाश पर अनेक शतियों 

के सुदीघ काल तक अपना अमिट प्रभाव डाला ।” एशिया के अधिकांश 

भाग में संस्कृति ओर सभ्यता का आलोक फेलाने वाले भारतीय ही थे। 

यही उस समय का ज्ञात जगत था, शव भारत को जगदूगुरु कहा 

जाता हे । 

अपनी उपयु क्त विशेषताओं के कारण, गुप्त युग तक भारत ने असा- 

धारण उन्नति की, उसके बाद अवनति प्रारम्भ हुईं। पहले अध्यायों में उत्कष 

ओर अपकषे के कारणों पर प्रकाश डाला जा चुका है। यहाँ इतना ही कद्दना 

पर्याप्त हे कि संक्रीणता और अनुदारता की वृत्तियाँ, धमं तथा परलोक की 

अत्यधिक चिन्ता, मोह-निद्रा ओर मिथ्याभिमान, अन्ध-विश्वासों ओर 

संकुचित मनोवृत्तियों का प्राधान्य इसके मुख्य कारण थे । इनसे मध्य एवं 
वर्तेमान युग में प्राचीन काल की भाँति हमारी अम्रणी की स्थिति नहीं रही । 


र्ध्ट भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


भारतीय संस्कृति का भूत अत्यन्त उज्ज्वल हे, भविष्य को उपयुक्त 
भूलों से बचते हुए और भी अधिक गौरवपूरण बनाया जा सकता है। स्व॒तन्त्रता- 
प्राप्ति के बाद, इस विषय में हमारा उत्तरदायित्व बहुत अधिक बढ़ गया है। 
प्राचीन काल में भारत ने लगभग सारे एशिया में ज्ञान की ज्योति जगाई थी, 
छठी श० इ० तक विश्व का नेंतृत्व किया था । इसके बाद हम प्रगाढ़ मोह- 
निद्रा में पड़ गए । तेरह शतियों के सुदीघ विश्राम के बाद हम आज फिर 
जगे हैं; किन्तु इस बीच में दुनिया में आमूल-चूल परिवर्तन हो 
चुके हैं। 
.. इस समय ज्ञान का सूय पश्चिम में चमक रहा है । बेज्ञानिक 
आविष्कारों से मानव-जीवन का काया-पत्नट हो गया है। विज्ञान ने मनुष्य 
को ऐसा गुरु-मन्त्र प्रदान किया है, जिससे प्रकृति की गुप्र निधियों के द्वार 
सहज में खुल जाते हैं, देवताओं की अलौकिक शक्ति सुगमता से प्राप्त हो 
जाती है। हमारे देश की पुरानी परिपाटी यही है कि हम दूसरों के प्रत्येक 
ज्ञान और सचाई को ग्रहण करें तथा उसमें बृद्धि करके, उसे दूसरे देशों को 
दें। जो काय भारत ने पहले गणित और ज्योतिष के क्षेत्र में किया, वह आज 
ज्ञान-विज्ञान की प्रत्येक शाखा में होना चाहिए। इसी प्रकार भारत दूसरों 
का गुरु बन सकता हे ओर जगद्गुरु की प्राचीन परम्परा को अक्षुण्ण रख 
सकता हे। 
किन्तु इसमें मध्य युग की उपयु क्त प्रवृत्तियाँ जबदस्त बाधक हैं। आज 
हमें संकीण एवं अनुदार भावों को तिलाव्जलि देनी होगी, मिथ्याभिमान 
का तपंण और अन्ध-विश्वासों की होली करनी होगी । जातीय जीवन को 
दुबेल बनाने वाले अस्पृश्यता आदि कलंकों का परिमाजन करना होगा। 
कर्मयोग की विचार-धारा को प्रधानता देनी पड़ेगी । परलोक से इहलोक की 
ओर मुह मोड़ना होगा । इसकी यह कहकर अवहेलना नहीं की जा सकती 
कि यह तो जड़वाद की ओर कदम बढ़ाना हे। पश्चिम में बिज्ञान की हिंख 
दानवी शक्ति की ओर संकेत करके अध्यात्मवाद का समथेन नहीं किया जा 
सकता । 
कहा जांता है कि प्राचीनता में संयम ही हे, गति नहीं । आधुनिकता 
में केवल गति है, संयम नहीं | एक जगह लगाम है, घोड़ा नहीं; दूसरी जगह 
घोड़ा है, लगाम नहीं । यूरोप ने गतिशील विज्ञान का आश्रय लेकर संयम- 
प्रधान धम को छोड़ दिया है । अतएव वहाँ अरुबम आदि के रूप में रृष्टि 
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का संहार करने बाली रुद्र की भेरव मूर्ति प्रकट हो रही है । 

यह सत्य है, किन्तु अध्यात्मवाद और प्रकृतिबाद दोनों आवश्यक हैं, 
दोनों का उचित सामंजस्य होना चाहिए । प्रकृतिवाद अध्यात्मबाद के बिना 
अन्धा है, अध्यात्मवाद प्रकृतिवाद के बिना लेँगड़ा है। अन्धपंगुन्याय” से 
दोनों का सम्मिश्रण होना चाहिए। धम का लक्ष्य पारलोकिक ही नहीं किन्तु 
ऐहिक उन्नति भी हे । “'यतो 3भ्युदय नि:श्रेयस सिद्धिःस धम:” जिससे इहलोक 
ओर परलोक दोनों में उत्कष हो, वही धर्म है। पश्चिम में अनथ और उत्पात 
इसलिए हैं कि वहाँ केवल जड़वाद है, भारत में दुःख ओर द्वन्द्र का कारण 
यह हे कि यहाँ केवल योग साधन ओर प्राणायाम हे । विदेकानन्द कहा करते 
थे--“भारत को वेदान्त भुलाने को आवश्यकता है, पश्चिम को अध्यात्म 
सीखने की जरूरत है ।” 

आजकल प्राचीन संस्कृति के पुनरुज्जीवन पर बड़ा बल दियाजा रहा 
हे; किन्तु यदि इसका आशय केवल इतना ही हो कि हम उस संस्कृति की 
गौरब-गाथा का गान करें, उस पर अभिमान करके, उससे सन्तुष्ट होकर बैठ 
जायें तो यह उसके साथ घोर अन्याय होगा । मिथ्यामिमान मध्य युग में 
हमारी निष्कियता और पतन का कारण बना, आज भी वह हमारी उन्नति में 
बाधक होगा । हमारे पूवज भले ही बहुत बड़े हों, किन्तु सोचना तो यह है कि 
हम क्या हैं ? यदि वे संसार के नेता थे तो हमारा उनके वंशज होने का 
अभिमान तभी साथक होगा, जब हम भी अपने प्रयत्नों से देश की सवा गीण 
उन्नति का प्रयत्न करें ओर उसे फिर जगद्गुरु बनायेँ। यह काम कोरी बातों 
से नहीं, किन्तु उनकी भावनाओं ओर गुणां--संचरणशीलता, सहिष्णुता, 
प्रहणएशीलता, समन्वय, निरन्तर कमंशीलता आंद--के अपनाने, और उदात्त 
आध्यात्मिक आदर्शों को क्रियात्मक रूप देने से होगा। 


आज संसार के उद्धार की आशा भारतीय संस्कृति पर है । इस समय 
यूरोपियन राष्ट्रों की साम्राज्यवादी प्रतिस्पर्धा से ठृतीय विश्र-युद्ध, के काले 
बादलों की घटा छा रही है, चारों तरफ घनान्धकार फेला हुआ है, मानव 
अपने सवनाश की आशंका से भयभीत ओर संत्रस्त है। किन्तु इस घोर 
तिमिर सें भारतीय संस्कृति तथा उसकी आध्यात्मिक्रता ही एक-सात्र प्रकाश की 
किरण है, घने बादलों में आराशा की चमकीली रेखा है। विश्व को भस्म कर 
देने बाले महायुद्धों के प्रचण्ड दावानल को बुभाने का सामथ्य यूरोपियन 
राष्ट्रों या संयुक्त राष्ट्रसंघ के पास नहीं। बह झन्वरोष्ट्रीय परिषदों ओर संधियों 
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से भी नहीं शान्त हो सकता। उसे भारतीय संस्कृति की अहिसा तथा बापू 
के उपदशामझत पर आचरण ही बुका सकता है। विश्व-शान्ति की समस्या का 
हल भारत के ही पास है । अतः भारतीय संस्कृति का भविष्य भूत की अपेक्षा 
अधिक उज्ज्वल ओर गोरवपूण हे । 
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पहला अध्याय 
संस्कृति ओर सभ्यता का क्या श्रभिप्राय है ? 
“भारतीय संस्कृति सम्मिश्रण का परिणाम है? इसे स्पष्ट कोजिये । 
भारतीय संस्क्रति की मोलिक एकता पर प्रकाश डालिये। 
विभिन्न युगों की भारतीय संस्कृति का विहंगम परिचय दीजिये । 


दूसरा अध्याय 


भारत की प्रधान नस्ल कोन सी हैं ? 
आरनेय श्रोर द्वविढ़ नस्लों ने भारतीय संस्कृति को किस प्रकार समृद्ध किया ह्दे ! 
सिन्धु संस्कृति का संज्षिप्त परिचय दीजिये । 
तीसरा अध्याय 
बदिक साहित्य का प्रतिपादन कीजिये, उसका निर्माण बल क्या समझा 
जाता दे । 


०. छत 
घंदिक युग के धार्मिक, सामाजिक, राजनेतिक ओर ग्राथिक जीवन पर प्रकाश 
ढालिये 


चोथा अध्याय 
रामायण ओर महाभारत का भारतीय सस्कृति में क्या महत्त्व है ! 
उपयु क्त दोनों मद्दाकाव्यों का कब निर्माण हुआ ? 
इनसे भारतीय संस्कृति पर क्या प्रकाश पढ़ता दै ? 
पांचवां श्रध्याय 
जेन और बोझ धर्म की उत्पत्ति के समय भारत की क्या अवस्था थी ! 
जन धर्म के प्रवत्तक की जीवनी ओर शिक्षाओं का वर्णन कोजिये । 
महात्मा बुद्ध के जीवन और उपदेशों का परिचय दीजिये ? हीनयान, मद्दायान; 
स्रिपिटक तथा चार बोद सभाओ्रों पर प्रकाश डालिये । 
बोठ घमं की सफलता के क्‍या कारण थे ? इसका भारतीय संस्क्रति पर क्‍या 
प्रभाव पड़ा ? 
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छुठा अध्याय 
भक्ति-प्रधान पौराणिक धर्म की पिछले धर से क्‍या विशेषता थी ? इसका 
विकास कितने कालों में बाँटा जाता है ? इसका आरम्मिक स्वरूप क्या था ! 
भागवत या वेष्णव, शव श्रोर शाक्त सम्प्रदायों का संक्षिप्त परिचय दीजिये । 
सातवाँ अध्याय 
दश्शन का भारतीय संस्कृति में क्या महत्त्व है, उसका ऐतिहासिक विकास 
किस प्रकार हुआ ? 
नास्तिक दशन कोन से हैं ? उनऊे प्रधान सिद्धान्त कया हैं ? 
छुः आस्तिक दशनों के प्रमुख ग्रन्थों तथा भाष्यकारों का परिचय देते हुए इन 
में से किन्हीं दो के मुख्य सिद्धान्त बताइये । 
आठवां अध्याय 
भोय सालवाहन युग की सामान्य विशेषतायें बताइये। 
इस युग में साहित्यिक, आधिफ ओर सामाजिक जीवन का विकास किस प्रकार 
हुआ ! 
नवां अध्याय 
गुप्त युग को भारतीय इतिहास का स्वर्णंयुग क्यों कहा जाता है ? 


' हस युग की साहित्यिक, सामाजिक श्रोर ग्राधिक दशा किस प्रकार की थी ? 


दसवां अध्याय 
भारतीय संस्क्रति भातत से बाहर किन देशों में फली ? इसका प्रसार किन 
कारणों से हुआ ? इसे फेलाने वाले कोन थे ? 
श्री लंका, मध्य एशिया, चीन, जापान तथ। तिब्बत में भारतीय संस्कृति कब 
आर कसे पहुँची ? 


दक्षिण पूर्वी एशिया में भारतीय संस्कृति का प्रसार कब ओर केसे हुआ, यहाँ 
भारतीयों ने कोन से शत्ति शाली राज्य स्थापित किये. 
पश्चिमो जगत्‌ पर भारतीय संस्कृति का क्या प्रभाव पड़ा ? 


ग्यारहवां अध्याय 
मध्य युग के साहित्य, श्रोर विज्ञान का परिचय दी .जये ? 


/ मध्य युग में किन कारणों से 3ज्ञानिक ओर बोद्धिक विकास की. प्रगति मनद्‌ 


पढ़ने लगी 


२. 
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बारहवां अध्याय 
इस्लाम का भारत में प्रवेश किस प्रकार हुआ ? मुसलमान, यूनानी, शक, हूण 
श्रादि आक्रान्ताश्रों की भाँति भारतीय संस्कृति ग्रहण कर के हिन्दू समाज में ही 
क्यों नहीं घुल-मिल गए 
इस्लाम का भारतीय संस्कृति पर धर्म, कला भर साहित्य के क्षेत्र में क्‍या 
प्रभाव पढ़ा ! 

तेरहवां अध्याय 


प्राचीन भारत में मुख्य रूप से कोन सी शासन-प्रणाल्लियाँ प्रचल्नित थीं ? 
वेदिक युग या मोय युग की शासन-व्यवस्था पर प्रकाश डालिये । 

प्राचीन भारत में राजतन्त्र पर जो प्रतिबन्ध थे, उनका वणन को जिये । 

प्राचीन काल में भारत में कौन से गणराज्य थे ? इनकी काय-प्रणाली वन 
कीजिये । 


चोदहवां अध्याय 


भारतीय कला की क्‍या विशेषताएं हैं ? 
मोय युग की कला पर प्रकाश डालिये । मारहुत, साँची, मथुरा, श्रमरावत 
ओर गान्धार कला-शेलियों का परिचय दीजिये । 
गुप्त युग में भारतीय मू्ति शोर चित्र-कला अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच गई 
थी । इस उक्ति को पुष्ट कीजिये । 

 े न जप न्रे 
मामल्लपुरम्‌, इलोरा, धारापुरी; बोरोबुदुर, खजुराहो देलबाढ़ा श्राीर भुवनेश्वर 
के कला-वेभव का परिचय दीजिये । 


पन्द्रहवां अध्याय 
प्राचीन भारत में शिक्षा फी क्‍या पद्धति प्रचलित थी ? शिक्षा किस प्रकार दी 
जाती थी ? इसका क्या आ्रादश था ? 
तत्नशिला, नालन्दा, वलभी, विक्रम शिला, उदन्तपुरी के विश्वविद्यालयों का 
परिचय दीजिये । 

सोलहवां अध्याय 
आधुनिक भारत में नद जागरण किन कारणों से हुआ है ? 
१६ वीं शी में भारत में कोन से घमं-सुधार-श्रान्दोलन हुए ! 
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३. घतंमान युग की साहित्यिक, कलात्मक ओर वेज्ञानिक उन्‍नति का परिचय 
दीजिये । सामाजिक क्षेन्न में कोन से क्रान्तिकारी परिवर्तन हुए हें ! हिन्दू कोड 
का क्या श्रभिप्राय है ! 

४, पश्चिम का भारत पर क्या प्रभाव पड़ा है ? 


सत्रहवां अध्याय 
१. भारतीय संस्कृति की मुख्य विशेषताएं क्‍या हैं ? 
२, वतंमान युग में भारतीय संस्कृति का क्या महत्त्व है ? 


पहला परिशिष्ट 


संस्कृति-विषयक संस्कृत के मह्तपूण ग्रन्थों तथा लेखकों का काल 
संकेत ग्र०-अन्थ, ल०-लगगय, ले०-लेखक, र०-रचना काल, मृ०--मृत्यु काल 
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कूल्लूक भट्ट--१ १५०-१३०० ३० ल० मनु- 
स्मृति टीकाकार | 

कूम पुराण--२री श० ई० ( हरप्रसाद- 
शास्त्री ) । 

केयट--महाभाष्य की प्रदीप टीका का 
कतो १००० ई० के बाद | 


३०६ 


गदाधघर भह्--लगभग १६४० ई० नव्य- 
न्याय के आचाये । 

गरुड़ पुराण--१ ३वी श० ३० (ह० प्र०) | 

गंगेश उपाध्याय-- १३७६ ई० नव्य न्याय 
के प्रवत॒क । 

गृद्य सुन्न---८० ०-४० ० डर० पू० | 

गोवर्धनाचाय--आय -राप्तशती ११५०- 
१२०० ३० | 

गोड़पादाचायं---ल० ७८० ई० | 

गोतम--न्यायसूत्रकार ४थी श० ई० पू०। 

गोतम धर्म-सूच्न---६० ०-४०० ई० पू० 
( काणे )। 

चक्रपाणि---लगभग १०४० सुश्र्‌ त टीका- 
कार, निकित्सा-संग्रह का लेखक । 

चरक---१ ली श०ई० कनिप्क का राजवेद्य । 

चण्डेश्वर---१ ३१४ ई० धमशास्त्रकार । 

चन्द्रगोमि---७वी श० ई० बौद्ध वेयाकरण | 

जगदीश तकलंकार--१६२४ ३० प्रसिद्ध 
नव्य नेयायिक । 

जगनन्‍नाथ तक पंचानन--मू ० _ १८०६ 
ग्र० विवादाणवसेतु । 

जगन्नाथ... पण्डितराज--उत्कप-काल 
१६२०-५० ग्र० रस गंगाधर, गंगा 
लहरी । 

जयदेब--१२०० ३० ग्र० गीत गोविन्द । 

जयादित्य--ल० ६६२ ग्र० काशिका । 

जिनेन्द्र बुदि--ल० ६०० ई० जेनेन्द्र 
व्याकरण । 

जीमूत वाहन--१ १० ०-४० ग्र० दायभाग 
व्यवहार मातृव्का । 

जेमिनि--मीमांसा सूत्रकार ४००-२०० 


न्ध ० पू० | 








भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


डल्हण--१ १ वीं श० सुश्रुत टीकाकार । 

तकभाषा--ले ० केशव मिश्र १२७५४ ई० 

तत्तिरीय संहिता---२३५४०३०पू० (तिलक) 

दण्डी---ल ० ६४०-४५ । 

दिडः नाग--ल० ४०० ० ; बोद्धू 
नेयायिक ग्र० प्रमाण समुच्चय, न्याय 
प्रवेश । 

दिव्यावदान--१ ली श० ई०। 

टृढ्बल--नर्वीं श० चरक-संहिता का 
संशोधक । 

देवरण  भट्ट--ल ० 
ग्र० स्मृति चन्द्रिका | 

देवल स्मृति---४००-६०० ई० | 

धनपाल--र२० ६७३ ग्र० तिलक-मञ्जरी । 

धनक्षय--ल ० ६६७ ३० ग्र० दशरूपक 

धम कीति--ल० ६३५ ई०, ग्र० प्रमाण 
वातिक । 

नागाजु न--३ ३ ई० पू० ३०० ई०, ग्र० 
माध्यमिक कारिका प्रज्ञापारमिता । 

नागोजिभह---लग ० (१७० ०-४०) ग्र० 
शब्देन्दु शेखर | 

नारद पुराण--.१००-६०० ई० | 

नारद स्मृति--- १० ०-४०० ई० | 

नावनीतक---४थी श० ई० का आयुवेद 
का मध्य एशिया से मिला ग्रन्थ । 

निरुक्त यास्काचायं--८००-४०० 

७०० इ० पू० बेलवल्कर | 

नीलकण्ठ भद्ट--( १६१४-४४) ग्र० व्यव- 
हार मयूख । 

पञ्चतन्त्र---हटल के मतानुसार इसका 
मूल तन्त्राख्यायिका २०० ई० पू० 
की रचना हे | 
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पहला परिशिष्ट 


पतञ्ञलि--१५० ई० पू० | 

प्रबोध-चन्द्रोदय--ले ० कृष्णुमिश्र १०५० 
१११६ ई०। 

प्रशस्तपाद--५वीं श० ई० (कीथ) । 

पराशर स्मृति---१ ० ०-५०० इ० | 





पाणिनि--'१०० ई० पू० (विए्टर निटुज), 
२५० ई० पू० (कीथ)। 
पुराण--इनका काल-निर्णय बहुत कठिन 
हे इनके दो प्रधान वग हैं (१) पहले 
पुराण--वायु, विष्णु, माकण्डेय, कृम 
और मत्स्य, ये ३००-६०० ई० में 
वने किन्तु इनका बहुत - सा अंश 
३०० श० ई० से भी बहुत पहले 
का हे (२) पिछले पुराण-लिग, वराह 
वृद्त्रीय, गरुड़, स्कन्ठ, ब्रह्म, 
भविष्यत्‌ ६००-१००० | 
बाणभटद्ट--६४८ ई० । 
बिल्हण--१०३०-११०० ग्र० विक्रमांक 
देवचरित | 
बृहत्कथा गुणाढ्य--२री श० इ०। 
बृहद्द वता--४थी श० ई० पूृ० कीथ | 
ब्रृहस्पति स्मृति---२००-४०० ई० | 
बोधायन घमंसूत्र--४००-२०० ई० पू० 
ब्रह्म गुप्त---4६८-६६५ ग्र० ब्रह्म स्फुट 
सिद्धान्त । 
ब्राह्मण ग्रन्थ--रचना-क्रम ऐतरेय, तैत्तिरीय, 
जैमिनीय, पंचविंश, कोषीतकी शतपथ, 
गोपथ ८०० ३० पू० (कीथ)। 
भगवद्गीता---२०० ३० पू० ( विश्टर 
निटज ) ४०० ई० पू० (तिलक) । 
भट्टि--७वीं श० ई० | 
भरत--पहली श० ३० ग्र० नाख्यशास्त्र | 


३०७ 


भत्‌ हरि---वाम्यपदीय र० ६५१ । 

भवभूति---७० ०-७४० | 

भामह--६टी शती मच्य । 

भारवि--_५७५ ३० | 

भागवत पुराण---नवी श० ई० | 

भाव प्रकाश--ले० भाव मिश्र १५४० 

भास--गणपति शास्त्री ६्टी 
पू०; दासगुप्ता ३री श० 
बानंट ७म श० ई०। 

भास्कराचाय--ग्र > सिद्धान्त शिरोमणि 
र॒० ११४० इ०। 

मदनपाल निधण्टु--र० १३६०-६० | 

मध्वाचाय--११६६-१२७८ द्वित के 
प्रचारक । 

मनुस्मृति--२०० ई० पू०---२०० ई० | 

मम्मट--लगभग ११०० ३० । 

मल्लिनाथ--१४५४० ई० | 

महाभारत-_.४० ० लव ० पू०--४०० न्‍ ०, 
२०० इ० पू० के लगभग पू० 
(कीथ हापकिन्स) | 

महावस्तु-- १ ली श० | 

मंख--११२०-७० ग्र० श्री कण्टचरित । 

माघ--लगभग ६२५ । 

माधवाचाय--म्‌० १३७२ ३० ग्र० पराशर 
माधवीय । 

माधव निदान-८्वीं नवीं श०। 

मुद्गाराचस--विशाखदत्त ४० ० ३० (जायस- 
वाल) अन्य, ६ठी श० ई० । 

मुरारि--१०४०-११२५ ६० | 

मेदिनी-ग्र> अनेकाथ शब्द कोष १४वीं 
शताब्दी । 

मेघातिथि---८२४-६० ० 


कट 


/"पृ० /०१० 


£+ 


हे ७ 


ई० पू०; 


मनुस्मृति का 


२०८ 


प्रथम टीकाकार | 
मिहिरकुल--४१ ०-४० | 
मिलिन्द--१५४० ३० | 
याज्षवल्क्य-स्मृति--- १ ० ०-३०० ३० | 
रघुनन्दन-- १५२०-७५ | 
रघुनाथ शिराॉमणि---१४७७---१४४७ 
प्रसिद्ध नव्य नेयायिक , तच्वचिन्तामणि 
टीथधिति के प्रणेता । 
रस-रत्नाकार--ले ० नागाजन छवी ८वी शु० 
राजनिघर्टु--ले ० नरहरि १२३२५-४०ई० 
राजशेखर---६ १७ ३० काव्य मीमांसाकार 
रामायण--८००-४०० ३० पू० जेकोबो, 
४०० ३० पू० कीथ | 
रुद्र---5० ०-४० काव्यालंकार | 
रुय्यक--१ १५० ३० अलंकार शास्त्री । 
ललित विस्तर--दूसरी श० ई० | 
लच्मीघर--११ ०४-५४ कन्नोज के राजा 


गोविन्दचन्द्र के मन्त्री, कृत्य-कल्प 
तरु के लेखक । 

लोलिम्बराज---१६३३ ६० ग्र० बेचद्य 
जीवन । 


वररुचि--( ल० २०० इ० ) भ्र० प्राकृत 
प्रकाश । 

बराह मिहिर---( ५०४-५८७ ) 
ब्रहत्संहिता । 

वललभाचाय--१४७६-१५३१ शुद्धाद्दोत- 
वादी के लेखक । 

वशिष्ट धमंसूत्र--- ३०० ड् ०--१०० 7 ० पू० 

चसुबन्धु---४८० बोंद्ध दाशंनिक; ग्र० 
अभिधम कोश । 

वाग्भट--( १) इृद्धवाग्भट, अ्रशंग संग्रह 
करत्ता आठवीं श० ई० | 


भारत का सांस्कृतिक इतिहास 


(२) वाग्मट-श्रष्टंग हृदय. का लेखक 
नवीं श० ई०। 

वाचस्पति मिश्र---(१) ८४१ ई० न्याय, 
सांख्य योग वेदान्त के प्रसिद्ध भाष्यकार 
(२) लगमग १४५० ई० प्रसिद्ध 


धमशास्त्री विवाद-चिन्तामणि के 
लेखक । 

वात्स्यायन--( १) न्यायभाध्य-प्रणेता वीं 
श० ई० पू० | 


(२) कामसूत्र के प्रणेता ररी श० ई० 
पूृ०, कीथ ५६०० ड्र्‌० | 

वासन--८० ० ई० ग्र० काव्यालंकार सूत्र 

वायु पुराण--४थी श० ई०४ (स्मिथ) 

वासन पुराण--२री श० ई० (ह० प्र०) 

विद्यापति---१३७५-१४५४० ३० | 

विश्वनाथ--१ १५० ई० ग्र० साहित्यदर्पणु 

विश्वनाथ पंचानन---१६२४ ३० प्रसिद्ध 
नेयायिक | 

विश्व रूप---८००-८८२९४५ याज्ञ० स्मृति 
की बालक्रीड़ा नामक टीका का कर्त्ता 

विष्णु धमंसूत्न--१००-३०० ३०, शरी 
श० ई० (ह० प्र०)। 

विष्णु पुराण--१री श० ई० ( हरप्रसाद 
शास्त्री )। 

विज्ञान भिक्चु--१ 6६वीं श०, 
भाष्यकत्तो । 

विज्ञानेश्वर---१०७०-११०० ई० याज्ञ० 
पर मिताक्षरा टीका का लेखक | 

घीरमित्रोदय--ले० मित्रमिश्र १६१०- 
४० ई०। 

वृत्तरत्नाकर ले० केदारभद्द--१२५० ई० 
से पूर्व । 


सांख्य का 


पहला परिशिष्ट 


वेणी संहार--भट्ट नारायण ८वीं श० का 
पूर्वाद्ध । 

व्यकटमाधव---१०४०-११४० ई० ऋग्वेद 

बेदिक संहिताये--भाष्यकार, में ब्राह्मण 


गर उपनिषद ४०००-१००० 
३० पू० । 
व्यास-स्मृति---२० ०-४०० ई० | 
शबर--२००-५०० ३० ग्र० मीमांसा 
भाध्य | 
शंकराचाय--७८८-८२० ३० | 
शंखलिखित धर्म सूत्र--३००-१०० 


ई० पृ० | 

शाड़ घर--१२४७ ग्र० संगीत रत्नाकर | 

शूद्ृक--मच्छुकटिक २०० ३० | 

श्रीहष--_लगमग ११७५ ग्र० नेषधीय 
चरित | 

श्रोतसूत्र--८० ०-४०० ई० पू० रचनाक्रम 
मानव, बोधायन, शांखायन आरण्यक 
आश्वलायन (४००३ ०पू ०) शांखायन 
श्रोतसूत्र, आपस्तम्ब ( ३५०-३०० 
३० पू०) (कोथ) सत्याषाढ़ काठक । 

समनन्‍त भद्र जनाचायें---६ ० ० ग्र्० 
आप्त मीमांसा | 

सद्धम पुरडरीक--२०० ई० | 

सायणाचाय--म्‌ ० १३१८७ई०, १ ३८१३० 


२३०६ 


में वेदभाष्य पू्ण किया । 

सिद्धसेन गणि---६० ० ३० उमास्वाति के 
तत्वार्थाघिगम के टीकाकार जेन 
विद्वान | 

सिंहसेन दिवाकर जन दाशनिक-- 
(५३३ ३० )गग्र ० न्यायावतार | 

सोहुल---१ ० २६-४० ग्र० उदय सुन्दरी 
कथा | 

सोमदेव--१०६ ३-८१ ग्र० 
सरित्सागर | 

सोमदेव सूरि--६४६ ३० ग्र'० नीति 
वाक्यामृत । 

हरदत्त--११० ० ६० आपस्तम्ब मन्त्र पाठ 
अश्वलायन गह्य सूत्र, धम सूत्रों के 
टीकाकार | 

हषंव्धन--मु ० ६४८ ग्र० 
प्रियट्शिका नागानन्द । 

हारीत धम सुत्रन-" ७० ०-७० ० द्० | 

हेमचन्द्र--१ ०८८-११७२ ई०। 

हेमाद्वि--लगभग १२६०-१२७४ ग्र० 
चतुबंग चिन्तामणि । 

तक्षीरस्वामी---१०४०-११०० 
का टीकाकार | 

क्षेमेन्दु--१०२०-१०८० ग्र ० वृहत्कथा- 
मंजरी | 


कथा 


रत्नावली, 


ग्रमरकोश 
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संकेत--ब० बस्ती, श० शहर, न० नदी, प० पवत, दे० देश, 
जा० जाति, रा० राजधानी, ज््० लगभग 


अग्नि ब०---कराशहर (मध्य एशिया) | 

अ्रपरानत दे०---उत्तरी कोंकण । 

अमरावती ब०--गुण्ट्र जि० में कृष्णा 
नदी पर | 

अयोध्या ब०--अयुथिया (स्थाम), हृदय- 
राज द्वारा ल० १३५० में संस्थापित । 

अरिमिदेंनपुर ब०--पगान (बर्मा) । 

अ्वन्ति--पश्चिमा मालवा | 

अश्वकायन जा०---अफगान । 

असिक्नी न०--चिनाब | 

अ्रहिच्छुनश्ना ब---रामनगर जिला बरेली । 

आनत्त दे०--काठियावाड़ का पश्चिमी भाग 
राजधानी द्वारका । 

आन्भ्र दें०--गोदावरी ऋष्णा का दोआाब 
प्राचीन राज० अमरावती या धनकटक । 
भ्रायौवर्त दे०--उत्तर भारत | 
इन्द्र म्न--अगण्डेमान द्वीप । 

इरावती न०--इरावदी (बमों)। 

उड़ (शोड़ू) दे०--पश्चिमी मिदनापुर पू० 
सिहभूमि, द० बॉँकुड़ा के जिले । 

उतकल दे०--(उत्तरी कलिंग) बालासोर से 
सरगुजा तक का प्रदेश | 

उपरिशएन प०---हिन्दूकुश पवत | 

ऐयॉयण दे०--इरान । 

कटाह द्वीप--केदा (मलाया)। 


कपिलवस्तु--नेपाल में बुद्ध की जन्मभूमि 
रुम्मिनदेई (लुम्बिनी वन) से १० मी० 
पश्चिम तिलौरा गाँव । 

कपिश दे०--काफिरिस्तान । 

कपिशा---त्रेग्राम काबुल से ५० मी० उत्तर | 

कम्बुज--कम्बोडिया (फ्रांसिसी हिन्दचीन) | 

कम्बोज--पामीर बदख्शाँ | 

कर्णावती--अहमदाबाद । 

कलिग--बालासोर के भद्रक से दक्षिण मे 
वेजगापट्टम्‌ तक का उड़ीसा का प्रदेश । 

क्रमु--कुरम न० । 

कान्यकुब्ज--कन्नौज (जि० फरु खाबाद) | 

कामरूप---आसाम । 

काँची--कॉजीवरम्‌ 

कुभा न०--काबुल नदी 

कुरू--सतलुज यमुना के मध्य का भूभाग, 
अम्बाला डिवीजन । 

कुशीनगर--कसिया (जि० गोरखपुर) बुद्ध 
का निवांण स्थान । 

केकय--शाहपुर गुजरात जिले (पश्चिमी 
पंजाब )। 

कोकनद---वजीरिस्तान । 

कोशल--अवध (राजधानी अयोध्या) । 

कोठार---न्हांत्रंग (फ्रो नव हिन्दचीन) । 

कोशाम्बी---कोसम अलाहाबाद से ३० मी. द्‌. 
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द०। 

गन्धार--रावलपिन्डी और पेशावर के जिले 
पूर्वी गान्धार की राजधानी तक्षशिला 
थी ओर पश्चिमी की काबुल, और 
स्वात नदी के संगम पर बसी पुष्करावती 
(आधुनिक प्रांग और चारसद्या)। 

(२) चीन का दक्षिणी प्रान्त युइनान भी 
गन्धार कहलाता था। 

गिरिव्रज---मगध की राजधानी आधुनिक 
राजगिर के निकट इसके अवशेष हैं । 

गुजर--नवीं, दसवीं शती में वतेमान राज- 
पूताना गुजर जाति का प्रदेश होने से 
गुजरभूमि कहलाता था। इसकी एक 
शाखा-चालुक्यों द्वारा जीते जाने पर 
वतमान गुजरात का यह नाम पड़ा । 

गोसमती--गोमल न० 

गोड़ दे० तथा ब०--बज्ञाल, इसकी राज० 
का नाम भी गोड़ (वारेन्द्र) लक्ष्मणावती 
या लखनोती था । मालदा से १० मील 
दूर । 

धघोरक--गोर-पंजकोरा (गौरी) नदी के उद्गम 
पास का देश । 

चम्पा--(१) अन्नाम (हिन्दचीन) (२) 
भागलपुर के पास प्राचीन अंग देश की 
राजधानी । 

चमण्वती--चम्बल । 

चेदि--यमुना के दक्षिण में बुन्देलखश्ड का 
प्रदेश, इसका दूसरा नाम डाहल 
भी था। 

घेर--केरल, मलाबार । 

चोल--नेल्लूर से पुद्द, कोटे हे तक का 
प्रदेश, राजधानियाँ उरययूर, (कावेरी पर 
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त्रिचनापल्ली के पास), काँची ओर 
तंजोर । 

डाहल दे०---चेदि । 

तक्कोख--तकुआपा (बमो) | 

तक्तशिला--रावलपिणडी से १२ मी० उत्तर 
पूव शाहदेरी की बस्ती । 

ताजिक ज्व०--अरब | 

ताम्रल्निप्ति---तामलुक (जि० मेदिनीपुर) । 

तोषालि--धोली (उड़ीसा) | 

दृषधद्वती न०--धम्धर (पूर्वी पंजाब) । 

दक्षिणापथ--नमंदा से दक्षिण का प्रदेश | 

द्वाराबती--मेनांग नदी का निचला कांठा । 

नकवारम्‌--निकोबार । 

नगरहार---जलालाबाद । 

नालन्दा--राजगिर से ६ मी० 3० वड़गाँव 
की बस्ती । 

नेमिषारणय--नीमसार (जि० सीतापुर) 

पक्‍थन जा०--पठान । 

पण्युपायन--फिलिपाइन । 

परुष्णी--रावी । 

पंचाल--रुहेललएड डिवीजन तथा गंगा 
यमुना के दोआब का कुछ अंश इसके दो 
भाग थे। 


(१) उत्तर पांचाल--रा० अहिच्छत्रा 
(रामनगर जिला बरेली) । 
(२) दक्षिण पांचाल--रा० काम्पिल्य 


(कम्पिल जिला फरु खाबाद)। 
पाटलिपुत्र--पटना । 
पाण्ड्य--टिनेवली, मदुरा के जिले । 
पारस्य (जा०)--पारसीक, पशु, फारस 
पाचा--(१) कसिया से १२ मी० उ० पू० 
वतमान पड़रौना | 
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(२) विहारशरीफ से ७ मी० पू० 
महावीर का निर्वाणु स्थान | 

पुणइ--मालदा तथा पूर्णिया एवं दिनाजपुर 
आ्रोर राजशाही जिलों के कुछ भाग | 

पुरुषपुर--पेशावर । 

पुष्कक्षावती---चारसद्दा । ह 

पौण्ड---सन्थाल परगना, वीरभूम के जिले 
तथा हजारी बाग का उत्तरी भाग | 

प्रतिप्दान--पेठन, औरंगाबाद से र८ मी० 
द० गोदावरी के उत्तरी तट पर । 

वाल्हीक--बलख । 

वावेरू--त्रेबीलोनिया । 

भूगुकच्छ---भड़ोच | 

मगध--दक्षिणी विहार, पटना, गया के 
जिले । 

मत्यय---आधुनिक अलवर । 

मद्र--स्यालकोंट के आसपास का प्रदेश । 

महांदधि--बंगाल की खाड़ी । 

मालव--मालवा । 

मिथिल्लाब०---विदेह की रा० दरभंगा जि» में 
जनक॒पुर (वर्तमान सीतामढ़ी के निकट ) 

यवद्वीप--जावा | ' 

रत्नाकर--अरब सागर | 

लग्पाक--लमगान (काबुल नदी के उत्तर में 
जलालाबाद से २० मी० उ० पृ०। 

लुम्विनी चन--रुम्मिनदेई (नेपाल) | 

बकन, वर्कण--वर्खां (अफगानिस्तान का 
उ० पू० प्रदेश । 

वत्स--अलाहाबाद के आसपास का प्रदेश, 
रा० कोशाम्बी ) 

बलभी--काठियाबाड़ प्रायद्रीप तथा भरुच 
तथा सूरत जिले | रा० वला भावनगर 
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से श्८ मी० उ० पू० | 

वंग--मु्शिदाबाद, निया, यशोहर के जिले 
तथा राजशाही पबना, फरीठपुर के कुछ 
भाग । युवान च्वॉग के अनुसार-- 
बंगाल के पाँच भाग थे पुण्डू (उत्तरी 
बंगाल) समतट (पूर्वी बंगाल) करण- 
सुबर्ण (पश्चिमी बंगाल) ताम्रलिप्ति 
(दक्षिणी बंगाल) कामरूप (आसाम) । 

वक्षु न०--आमू (आ्राक्सस) | 

वातापि--बीजापुर जिले में चालुक्यों की 
राजधानी बादामी । 

वारुणद्वीप--बोनियो । 

विजय--बिहृटिह (फ्रे न्‍्च हिन्दचीन मे) । 

विजयनगर--हाम्पी जि० ब्रेलारी । 

वितस्ता--जेहलम । 

विपाशा (विपाट /--व्यास | 

वेश/लो--वसाढ़, लिच्छवियों को राजधानी 
(जि० मुजफ्फरपुर) । 

शकस्थान---सीस्तान | 

शाकल--स्यालकोट । 

शुतुद्वि--सतलुज । 

शूरसेन--मथुरा । 

शूषा--सूसा (ईरान की एक पुरानी 
राजधानी ) 

श्रावस्ती---कोसल की राजधानी सहेट महेट 
(गोंडा, वहराश्च जिलों को सीमा पर) 

श्रीविजय--पलेैमबोंग (सुमात्रा) । 

श्रोक्षेत्र--प्रोम (बमो) | 

सरस्वती---अफगानिस्तान की अरगन्दाव 
नटी | 

सारनाथ--बनारस | 

सिंहपुर--सिगापुर | 
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सिंहल--प्री लंका । नदी के पूर्वी किनारे की बस्ती | 
सीता--यारकन्द नदी | सोराष्ट--काठियाबाड़ । 
सुखोदय--सुलोथई (स्थाम) | स्तम्भ-तीथ--खम्भात । 
सुधम्मवती--थैतोन (बर्मा)। रुद--सरयू । 


सुवर्णद्वीप--सुमात्रा, मलाया, जावा आदि 
हिन्द पूर्वीय द्वीप समूह । 
सुवर्शभूमि--बर्मा । हे 
सुवास्तु--स्वात । हसकायन--हैंजा । 
खुध्न--थानेसर से ४० मी० दूर यमुना हंसावती-पेगू | 


हस्तिनापुर--मेरठ से २२ मी० उ० 
में हसनपुर गांव। 


अनुक्रमशणिका 


ञ्ञ्र 
अकबर पृ० १६४ 
ग्रकबरनामा २४२ 
अगस्त्य ६१ 
अ्रग्नि ४७ 
अग्नि पुराण १४६ 
श्रग्रहार २९६ 
घधजनता के चित्र २२७-र२प 
ग्रजयपीड़ कश्मीर का शासक २०० 
अजात शत्रु द्वारा वज्जि संघ का 

विनाश २०७ 
अंगिरस देवकी पुत्र ० 


अक्लोरथोम जयवर्मोी सप्तम (११८५१- 
१२००) द्वारा बनवाया मध्य कम्बोडिया 
का प्रसिद्ध मन्दिर १६१,२३८ 
अंकोरवत सूयवर्मो २ य (११२९५) द्वारा 
बनवाया कम्बोडिया का मन्दिर 


१६१,२१३८ 
अंजुमन तरक्की-उदृ २८४ 
ग्रताला देवी की मस्जिद १६४ 
अदोना मरिजद्‌ १६४ 


अधिकारी तथा रत्नी वेदिक-युग में 


बद्‌ 
भ्रधिज्ञान वाद १६६ 
ग्रन्तेवासी २४८ 
अन्धक वृष्णि गणतन्त्र २०६ 
अपभ्र श शली २४१ 
अब्बासी खलोफा १६६ 


अ्रभिधम्म प्रिटक ८१ 
अभिनव गुप्त १७७ 
अ्रमरसिह १४६ 
अमीर श्रली २६६ 
अमरावती शेल्ली २२९७-२६ 
अमीर खुसरो १६४-१८७ 
असम्बष्ठ २०८ 
अंक अ्रलाउद्दीन शाह मालवा का 

शासक १८७ 
अरविन्द २६३ 
अरुमुग नावलर २८४ 
अथशास्त्र १३२ 
अलबेरूनी १८२,१८७, २७२ 
अरकाट कनेल र्ध्८ 
अबदान शतक १३४ 
अवनति का प्रारम्भ १६६७-६८ 
ग्रवनीन्द्र नाथ ठाकुर रप८ 
अशोक ११,१२,८१ 


मन्त्रियों द्वारा नियन्त्रित १६६,२६०,२६४ 
अश्वघोष १३२ 
अ्श्वयति ७७ 
असितकुमार हालदार |. श्प 
भ्रस्पृश्यता वेदिक युग में ४३, गुप्त 


युग से १४३ 

त्या 
आधुनिक युग में अस्पृश्यता २७७-प८ 
अष्टोंग संग्रह १६० 
आगस १०३ 


३१६ 

आरगस्टस १३२ 
श्राप्म॑य जाति की देन २१ 
आज़ाद २८४७ 
श्राश्रम व्यवस्था ४ 
आत्माराम पॉडुरंग २६६ 
आ्राधुनिक युग का महत्त्व २६३ 


आनुकूल्य भारतीय संस्कृति की एक 


विशेषता २६२ 
आनन्द वर्धन १७७ 
आाबे रवाँ २४३ 
झ्रामोद-प्रमोद वेदिक युग में ४२ 
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